عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زندگی 


شیخ پوڈ کتب 


شیخ پوڈ کتبء 2024 کے ذریعہ شائع کیا گیا۔ 


اگرچہ اس کتاب کی تیاری میں تمام احتیاط برتی گئی ہے ناشر غلطیوں یا کوتاہی یا یہاں موجود 
معلومات کے استعمال کے نتیجے میں ہوئے والے نقصانات کے لیے کوئی ذمہ داری قبول نہیں 
کرتا ہے۔ 


عمر بن خطاب کی زندگی 


دوسرا ایڈیشن۔ 17 مارچ 2024۔ 
کاپی رائٹ (20240 شیخ پوڈ کتب۔ 


> 07 ط سم ۰ ۲٦‏ 
شیخ پوڈ کتب کے ذریعہ تحریر کردہ۔ 


فہرست کا خانہ 


فہرست کا خانہ 

مرتب کرنے وا نوٹس 

عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زندگی 
اسلام قبول کرنے سے پہلے مکہ میں زندگی 
تعلیم کی اہىیث 

آپ کی دیکھ بھال کے تحت 

مشکلات کے بعد آسانے 

کمائی کی اہمیت 

اتساف کے ساف قصل کر کا 

اسات کے کت 

خواہشات کی عبادت کرنا 

بمدردی کا احساس 

عمر رضی اللہ عنہ اسلام کی تلاش 

انتاتم کی عمالت 
رشن فاقات 

سوا عد: 

لیکی کر بدائی نس پیھاٹتاً 

لیف فراع نے کے بلا ماف سو رھش 


ایک مختلف را ستے کا انتخاب 
اپنے کاروبار کا خیال رکھنا 
حق پر عمل کرنا 

اپنے حفاظت کرنا 


مدینہ کی طرف ہجرت 


رسول اللہ الہ علیہ و زندگ دوران مدینہ میں زندگی 
بخزت گے تعد زیلا عاكذ 

مدینہ میں مسجد نبوی کی تعمیر 

ایک خوبصورت میراث 

قباد کی الد 


کامیاب یے کال کریں۔ 


گہری تفہیم 

فیرکگونڑڈا 

کامل ایمان 

دوسروں کا دورہ کرنا 

تمام برائی کی کلید 

سچی ہدایت پر قائم رہنا 

علم کے لیے کوشش کرنا 
ایک سچا مومن 

دنیا سے لاتعلقی 

دوسروں کی دیکھ بھال کرنا 


درست طریقے سے ترجیح دینا 
مثال کۓ طوز پر رہنمائیٰ 


مضبوط ایمان 

جنت کی چابی 

برا اثرات کو کم کرنا 
اللہ محبت 


نفر کی جنگ 


سچا پیار 
ہجرت کے بعد تیسرا “2 
جنگ احد 


ٹنگلات اور مھغتائئ کا شامٹا گر کا 
مشکلات میں اطاعت 


ہجرت کے سی قیاظطا 


ایک ایگزٹ 

بنو قریظہ 

غداری 

ہجرٹ کے بعد چھٹا ۶ذ 
آگ کی دو زبانیں۔ 


اپنے آپ کو فائدہ پہنچائیں۔ 


اسلا لقااسن 
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رحم کے ساتھ دوسروں کا مشاندہ 


مشکل میں ثابت قدم رہنا 
ققف کاشعاض: 

نرمی اور دوسرا امکان 
برائی پر اعتراض کرنا 
بخرت گے بعد ٹراں ٦‏ 
تبوک کی جنگ 

سچی عقیدت 

صبر اور قناعت 

ایک مبارک قبر 


تبوک میں خطبہ نبوی 


ایک جامع مشورہ 


تحفظ ختم نبوت 
رسل اش سلی ااہظیم وباہ کی رقات 
الله تعالیٰ کے لیے عقیدت 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی وفات کے بعد کی زندگی 


فرمانبردار رہنا 

ابوبکر رضی اللہ عنہ کو خلیفہ منتخب کرنا 
حق کا ساتھ دینا 

دزید ضف سائرور ترض کرت کرٹ 
ایک عمدہ خطبہ 

مرتد کی جنگیں 

ضد چھوڑنا 

ایک قابل رہنما 


ایمان کو تھامے رکھنا 
انصاف 


قرآن مجید کو جمع کرنا 

عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو خلیفہ نامزد کرنا 
عظیم تر بھلاٹی کے لیے 

قیادت سے خوفزدہ 

اچھی چیزوں میں اطاعت کرنا 

آگے بھیجنا اچھا ہے۔ 

عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی خلافت 

ایک عاجز خلیفہ 

ایک عاجزانہ خطبہ 


ایک خوبصورت خطبہ - 1 


ایک خوبصورت خطبہ - 2 
ایک خوبصورت خطبہ - 3 
ایک سادہ زندگی 

وفاداروں کا کمانڈر 


دوسروں کی رہنمائی کرنا 


ات 


راکھ کا سال )قحط( 


قانون سب پر لاگو ہوتا ہے۔ 
کرات غٹام کز تنا 

تعلیم کی اہمیت 

دوسروں کی حفاظت کرنا 
منصفانہ سلوک 

آزادی اظہار 

مساوی سلوک 
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نفرت بمقابلہ آزادی اظہار 


حد سے زیادہ تعریف کرنا 


امانتدار 


درست ادراک 


عارضی بمقابلہ ابدی 


مشورہ اور تنقید کو قبول کرنا 
خواتین کے حقوق کا تحفظ 
شادی گی وَخویات 

دوسروں کا فیصلہ کرنا 

دوسروں کی عزت کرنا 

اچھی صحبت کی تلاش 

شرافت ایمان میں ہے۔ 

دوسروں کے ساتھ بدسلوکی کرنا 
ضرورت مندوں کی مدد کرنا 
متوازن غذا 

ورزش کی حوصلہ افزائی کرنا 
ما سااات می کرس 

انتشار سے بچنا 

اسلام کی پاکیزگی کو برقرار رکھنا 
اللہ پر بھروسہ رکھیں 


فقرض نمازوں کا قیام 


دین کو زندہ کرنے والا 


درسرو کی ند کر ٹا 


تمام مخلوقات پر شفقت 

معلومات کی تصدیق کرنا 
حاصل کرنا 

ایک خوبصورت خطبہ - 4 

فائدہ مند گفتگو 

زمین پر بہترین مقامات 

مسافروں کے لیے 

تجارتی راستوں کو بہتر بنانا 


اسلامی شہر 


فوڈ بینکس 

ترسی کے فا 

احتیاطی تدابیر اختیار کرنا بھروسہ ہے۔ 
بڑا طاعون 

تقدیر کو قبول کرنا 

علیحدگی کا مشورہ 

علیحدگی کا مشورہ - 2 


فرائض کی تکمیل 


بتضتانہَ اك ک رتا 


حق کی پیرؤوی کرٹا 
لیک مارک 


خامیاں کم کرنا 


بلائنڈ ٹرسٹ سے بچنا 


ایک لیڈر کو مشورہ 


"97 


انصاف کا نفاذ 

سو کے امت 
اللہ سبحانہ وتعالیٰ کا فرمان 
غم کے اوقاأت 


دوسروں کی رہنمائی کرنا 
ایک جنرل کو مشورہ 
دوسرا چانسز 

دنیا غلا 

وعدوں کو پورا کرنا 

ایک طاقتور مشورہ 


ایک خوبصورت خطبہ - 5 


دوسروں کے بارے میں سوچنا 


ایک حکیمانہ مشورہ 


روحانی مشورہ 


ایمان کی دعوت 


واقعی امیر 

حق کی پیروی کرنا 

کوئی مراعات نہیں۔ 

غلطیوں کو نظر انداز کرنا 
سچائی کے ساتھ رہنمائی کرنا 


آسان ذریعے ٹیسٹ 
خواہشات کی پیروی کرنا 
اتفاق سے اختلاف کرنا 

ایمان پر عمل کرنے کی اہمیت 


ایک مخلص لیڈر 


رومیوں خلاف 
ایک اساندار ات فسنل 


ایک لیڈر کو مشورہ 


راف کی یٹ 
خییڈ کو لم کرنا 
عزرت اور تثت 


برتری اور کامیابی 
ایک سان 


مخلص سپاہی 


شکر گزاری کا عمل 


مسلمانوں کا رویہ 


سب برابر ہیں۔ 


مشورہ 
ایک عمدہ رول ماڈل 
اچھی صحبت 
عثمان بن عفان رضی اللہ عنہ کو خلیفہ نامزد کرنا 
اگلا خلیفہ 
ایک سچی تعریف 


ف۱ 


اچھے کردار پر 400 سے زیادہ مفت ای بکس 


دیگر شیخ پوڈ میڈیا 


اعترافات 


تمام تعریفیں الله تعالیٰ کے لیے ہیں جو تمام جہانوں کا رب ہے جس نے ہمیں اس جلد کو مکمل 
کرنے کی تحریک؛ء موقع اور طاقت بخشی۔ درود و سلام ہو حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم پر 
جن کا راستہ الله تعالیٰ نے بنی نوع انسان کی نجات کے لیے چنا ہے۔ 


ہم شیخ پوڈ کے پورے خاندانء خاص طور پر اپنے چھوٹے ستارے یوسف کے لیے اپنی تہہ دل 
سے تعریف کرنا چاہیں گے جن کی مسلسل حمایت اور مشورے نے شیخ پوڈ کتب کی ترقی کو 
متاثر کیا ہے۔ 


ہم دعا کرتے ہیں کہ الله تعالیٰ ہم پر اپنا کرم مکمل فرمائے اور اس کتاب کے ہر حرف کو اپنی 
بارگاہِ عالی میں قبول فرمائے اور اسے روز آخرت میں ہماری طرف سے گواہی دینے کی توفیق 
عطا فرمائے۔ 


تمام تعریفیں اللہ کے لیے ہیں جو تمام جہانوں کا رب ہے اور بے شمار درود و سلام ہو حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم پرء آپ کی آل اور صحابہ کرام پر اللہ ان سب سے راضی ہو۔ 


مرتب کرنے والے کے نوٹس 


ہم نے اس جلد میں انصاف کرنے کی پوری کوشش کی ہے تاہم اگر کوئی شارٹ فال نظر آئے تو 
مرتب کرنے والا ذاتی طور پر ذمہ دار ہے۔ 


ہم ایسے مشکل کام کو مکمل کرنے کی کوشش میں غلطیوں اور کوتاہیوں کے امکان کو قبول 
کرتے ہیں۔ ہو سکتا ہے کہ ہم نے لاشعوری طور پر ٹھوکر کھائی ہو اور غلطیوں کا ارتکاب کیا ہو 
جس کے لیے ہم اپنے قارئین سے درگزر اور معافی کے لیے دعا گو ہیں اور ہماری توجہ اس 
طرف مبذول کرائی جائے گی۔ ہم تہہ دل سے تعمیری تجاویز کی دعوت دیتے ہیں جو 


پر دی جا سکتی ہیں ۔ 6000.ا۲013 503۷۴۲۸۰۲۱۲۰۰۰00 


مندرجہ ذیل مختصر کتاب میں عظیم صحابی رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلمء اسلام کے دوسرے 
ہدایت یافتہ خلیفہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زندگی سے کچھ اسباق پر بحث کی گئی ہے۔ 


زیر بحث اسباق کو نافذ کرنے سے ایک مسلمان کو اعلیٰ کردار حاصل کرنے میں مدد ملے گی۔ 
جامع ترمذی نمبر 2003 میں موجود حدیث کے مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے یہ نصیحت فرمائی ہے کہ قیامت کے ترازو میں سب سے وزنی چیز حسن اخلاق ہوگی۔ یہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی صفات میں سے ایک ہے جس کی تعریف الہ تعالیٰ 
:نے قرآن پاک کی سورہ نمبر 68 القلم آیت نمبر 4 میں فرمائی ہے 


“اون نے ھک آپ یڑے اخلاق کے مالک ہیں 


(.ا انماس ازس کے کرید گا کرتاا کے خضول کے آت لزا بک کی شاک آپر 
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو حاصل کریں اور اس پر عمل کریں۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زندگی 


اسلام قبول کرنے سے پہلے مکہ میں زندگی 


تعلیم کی اہمیت 


زمانہ جاہلیت میں بھی عمر بن خطاب رضی الله عنہ نے عربی پڑھنا سیکھی تھی جو اس زمانے میں 
رکا می ان ہی امامشفد اتی ھی وت اققطاب ان کی رھک ار رفا فرك1حتت-93 


اس کا رویہ واضح طور پر علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2645 میں موجود حدیث میں نصیحت 
قرماسی کرت الاکائیق کی کو پھلائی کیتا جاکا ہے ھی اس الا ظم وط کرکا ہت 


اس میں کوئی شک نہیں کہ ہر مسلمان اپنے ایمان کی مضبوطی سے قطع نظر دونوں جہانوں کی 
بھلائی چاہتا ہے۔ اگرچہ بہت سے مسلمان یہ غلط سمجھتے ہیں کہ یہ خیر جس کی وہ خواہش کرتے 
ہیں وہ شہرت؛ دولت, اختیارء صحبت اور اپنے کیریئر میں مضمر ہے یہ حدیث اس بات کو واضح 


کرتی ہے کہ اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے میں ہی حقیقی دیرپا بھلائی ہے۔ یہ جاننا 
ضروری ہے کہ دینی علم کی ایک شاخ مفید دنیاوی علم ہے جس کے ذریعے انسان اپنی ضروریات 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پوری کرنے کے لیے حلال رزق کماتا ہے۔ اگرچہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس بات کی نشاندہی کی ہے کہ کہاں کہاں بھلائی ہے لیکن یہ 
شرم کی بات ہے کہ کتنے مسلمان اس کی قدر نہیں کرتے۔ وہ زیادہ تر معاملات میں اپنے واجبات کو 
پورا کرنے کے لیے صرف اسلامی علم کا کم سے کم حاصل کرنے کی کوشش کرتے ہیں اور رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات جیسی مزید چیزوں کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے میں 
ناکام رہتے ہیں۔ اس کے بجائے وہ دنیاوی چیزوں پر اپنی کوششیں وقف کرتے ہیں اور یہ مانتے ہیں 
کہ وہاں حقیقی اچھائی پائی جاتی ہے۔ بہت سے مسلمان اس بات کی تعریف کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
کہ نیک پیشروؤں کو صرف ایک آیت یا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حدیث سیکھنے کے لیے 
ہفتوں تک سفر کرنا پڑاء جب کہ آج کوئی اپنا گھر چھوڑے بغیر اسلامی تعلیمات کا مطالعہ کر سکتا 
ہے۔ اس کے باوجود؛ بہت سے لوگ اس نعمت کو استعمال کرنے میں ناکام رہتے ہیں جو جدید دور 
کے مسلمانوں کو دی گئی ہے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے اپنی بے پایاں رحمت سے اپنے نبی محمد صلی 
اللہ علیہ وسلم کے ذریعے نہ صرف یہ بتا دیا ہے کہ سچی بھلائی کہاں ہے بلکہ اس نیکی کو انگلی 
کے اشارے پر بھی رکھا ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بنی نوع انسان کو بتا دیا ہے کہ ایک ابدی دفن خزانہ کہاں 
ہے جو دونوں جہانوں میں پیش آنے والے تمام مسائل کو حل کر سکتا ہے۔ لیکن مسلمانوں کو یہ 
بھلائی تبھی ملے گی جب وہ اسے حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی جدوجہد کریں گے۔ 


آپ کی دیکھ بھال کے تحت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کا بچپن سخت تھا۔ وہ اپنے والد الخطاب کے اونٹوں کی دیکھ بھال کرتا 
تھاء جو اسے تھکا دیتا تھا اور اگر وہ اپنے کام کو پورا کرنے میں ناکام رہتا تھا تو اسے مارتا تھا۔ اس 
پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 45 میں بحث کی 

گئی ات 


بچپن میں عمر رضی اللہ عنہ کے ساتھ سخت سلوک کا ان پر منفی اثر پڑا کیونکہ وہ زمانہ جاہلیت میں 
سخت بالغ ہو گئے تھے۔ مسلمانوں کو کوشش کرنی چاہیے کہ وہ اپنے زیر کفالت افراد کے ساتھ اس 
طرح کا سلوک کرنے سے گریز کریں اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کی صحیح طریقے سے 

پرورش کا فرض ادا کریں۔ 


صحیح بخاری نمبر 2409 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ ہر شخص اپنی زیر نگرانی چیزوں کا محافظ اور ذمہ دار ہے۔ 


س نی یق سک سیقااک سا سالکاس رد ان کسام یی تالق خاف کس ھا 
کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور نبی کریم صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اپنی ذمہ داری کو نبھانے 
کی کوشش کریں۔ 


اس ولایت میں ہر وہ نعمت بھی شامل ہے جسے اللہ تعالیٰ نے عطا کیا ہے جس میں ظاہری چیزیں 
شامل ہیں جیسے مال اور اندرونی چیزیں جیسے کہ جسم۔ ایک مسلمان کو ان چیزوں کو اسلام کے 
بتائے ہوئے طریقے سے استعمال کرتے ہوئے ان کی ذمہ داری پوری کرنی چاہیے۔ مثال کے طور 
پر ایک مسلمان کو اپنی آنکھیں صرف حلال چیزوں کو دیکھنے کے لیے اور اپنی زبان کو صرف 
حاأل: ان می القاظ کے لئے امتعمال گرا سے 


یہ سرپرستی کسی کی زندگی میں دوسروں جیسے رشتہ داروں اور دوستوں تک بھی پھیلتی ہے۔ ایک 
مسلمان کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اس ذمہ داری کو اپنے حقوق کی ادائیگی اور نرمی سے 
نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے جیسے حقوق کو پورا کرتے ہوئے پورا کرنا چاہیے۔ 
کسی کو دوسروں سے خاص طور پر دنیاوی مسائل میں کٹنا نہیں چاہیے۔ اس کے بجائے انہیں اس 
امید پر ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا جاری رکھنا چاہیے کہ وہ بہتر کے لیے بدل جائیں گے۔ اس 
سرپرستی میں کسی کے بچے بھی شامل ہیں۔ ایک مسلمان کو مثال کے طور پر رہنمائی کرتے ہوئے 
ان کی رہنمائی کرنی چاہیے کیونکہ یہ بچوں کی رہنمائی کا سب سے مؤثر طریقہ ہے۔ انہیں اللہ تعالیٰ 
کی اطاعت کرنی چاہیےء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے اور اپنے بچوں کو بھی ایسا ہی کرنا سکھائیں۔ 


نتیجہ اخذ کرنا کہ اس حدیث کے مطابق ہر ایک پر کوئی نہ کوئی ذمہ داری عائد ہوتی ہے۔ لہٰذا انہیں 
وا کو رظ عضل کرر راہ ہہ عق یو جاکواہ کی کش ہا ود پر اھ کات کین 
اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ 


مشکلات کے بعد آسانی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کا بچپن سخت تھا۔ وہ اپنے والد الخطاب کے اونٹوں کی دیکھ بھال کرتا 
تھاء جو اسے تھکا دیتا تھا اور اگر وہ اپنے کام کو پورا کرنے میں ناکام رہتا تھا تو اسے مارتا تھا۔ 
اپنی خلافت کے دورانء انہوں نے ایک بار اپنے بچپن کا تذکرہ کیا اور پھر تبصرہ کیا کہ اگرچہ انہیں 
اس مرحلے پر لے جایا گیا جہاں ان کے اور اللہ تعالیٰ کے درمیان کوئی شخص نہیں تھاء یعنی اس پر 
کسی کو اختیار نہیں تھا جیسا کہ وہ تھا۔ خلیفہ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 45 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسند احمد نمبر 2803 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس 
بات کو سمجھنے کی اہمیت کی تلقین فرمائی کہ انسان کو درپیش ہر مشکل کے بعد آسانی ہوگی۔ یہ 
:حقیقت قرآن مجید میں بھی بیان کی گئی ہے مثال کے طور پر باب 65ء آیت 7 


“اللہ تعالیٰ سختی کے بعد آسانی پیدا کرے گا۔” 


مسلمانوں کے لیے اس حقیقت کو سمجھنا ضروری ہے کیونکہ یہ صبر اور قناعت کو جنم دیتا ہے۔ 
حالات کی تبدیلیوں پر غیر یقینی ہونا کسی کو بے صبری؛ ناشکری اور یہاں تک کہ غیر قانونی 
چیزوں کی طرف لے جا سکتا ہے جیسے کہ غیر قانونی رزق۔ لیکن جو اس بات پر پختہ یقین رکھتا 
ہے کہ آخرکار تمام مشکلات آسانی سے بدل جائیں گی وہ اسلام کی تعلیمات پر مکمل اعتماد کرتے 
ہوئے صبر سے اس تبدیلی کا انتظار کرے گا۔ یہ صبر ال تعالیٰ کو بہت پسند ہے اور اس کا اجر بہت 
:زیادہ ہے۔ باب 3 علی عمران؛ آیت 146 


“اور اللہ صبر کرنے والوں کو پسند کرتا ہے۔” 


یہی وجہ ہے کہ اللہ تعالیٰ نے قرآن پاک میں ایسی بے شمار مثالیں بیان کی ہیں جب مشکل حالات کے 
بعد آسانی اور برکت آتی تھی۔ مثال کے طور پر قرآن کریم کی درج ذیل آیت میں حضرت نوح علیہ 
الغلام کی ہنی قومقی ظرف ایت کی بڈی مفلکل کا اکا کر کاردا اون کی ظرے اه ضالوز کے ئن 
:سیلاب عظیم سے بچایا اس کا ذکر ہے۔ باب 21 الانبیاءء آیت 76 


اور نوح کا ذکر کریں جب اس نے ]اس وقت [سے پہلے ]اللہ کو [پکارا تو ہم نے اس کی دعا قبول کی " 
اور اسے اور اس کے گھر والوں کو بڑی مصیبت ]یعنی سیلاب [سے بچا لیا۔ 


:ایک اور مثال باب 21 الانبیاءء آیت 69 میں ملتی ہے 


۰ هپ ژ7 


ہم نے کہا اے آگ ابراہیم پر ٹھنڈک اور سلامتی ہو“۔ 


حضرت ابراہیم علیہ السلام کو ایک عظیم آگ کی صورت میں بڑی مشکل کا سامنا کرنا پڑا لیکن اللہ 
تعالیٰ نے ان کے لیے اس کو ٹھنڈا اور پر سکون بنا دیا۔ 


یہ اور بہت سی مثالیں قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث میں بیان کی گئی ہیں 
تقر مسماق ہے مین کر مکل کا ایک لع آکر کان اف کی اطاعت کرک والون کے لئے اتی کا 


باعث بنتا ہے۔ اس کے احکام کو پورا کرنے سےء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے اور تقدیر کا 
صبر کے ساتھ سامنا کرنے سے۔ 


لہٰذا مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ ان اسلامی تعلیمات کا مطالعہ کریں تاکہ ان بے شمار 
صورتوں کا مشاہدہ کیا جا سکے جہاں اللہ تعالیٰ نے اپنے فرمانبردار بندوں کو مشکلات کا سامنا کرنے 
کے بعد آسانی عطا فرمائی۔ اگر اللہ تعالیٰ نے اپنے فرمانبردار بندوں کو بڑی مشکلوں سے بچا لیا ہے 
جن کا ذکر الٰہی تعلیمات میں کیا گیا ہے تو وہ فرمانبردار مسلمانوں کو چھوٹی چھوٹی مشکلات سے 
بھی بچا سکتا ہے اور بچائے گا۔ 


کمائی کی اہمیت 


اپنے بچپن میں عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے والد اور خالہ کے لیے چرواہے کا کام کیا۔ بعد 
میں وہ ایک تاجر بن گیا جس نے بہت سے کاروباری دورے کیے .اس پر امام محمد السلابی عمر بن 
الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 47-45 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس سے حلال رزق کمانے کی اہمیت کی نشاندہی ہوتی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2072 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ کسی نے اپنے ہاتھ کی کمائی سے بہتر چیز نہیں کھائی۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کے لیے سستی کا شکار نہ ہوں۔ 
نشی سے بک سے ملاع ایک خلا تھے سے می ئوڑ لپنے بر مامی فوان غاضل کر نے 
ہیں اور مساجد میں آباد ہوتے ہیں اور یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ ہے ان کے رزق 
کے لیے۔ یہ اللہ تعالیٰ پر بالکل بھروسہ نہیں ہے۔ یہ صرف سستی ہے جو اسلام کی تعلیمات سے 
متصادم ہے۔ دولت حاصل کرنے کے سلسلے میں اللہ تعالیٰ پر حقیقی بھروسہ یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ نے 
کی شخس کی ئن کی کستائی اٹ سے بز ام کا استعمال کا فکرزرہ اعم کی صلقمات کے 
مطابق حلال مال حاصل کر سکیں اور پھر اللہ پر بھروسہ کریں۔ اللہ تعالیٰ ان ذرائع سے انہیں حلال 
مال مہیا کرے گا۔ الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ نہیں ہے کہ وہ اپنے بنائے ہوئے ذرائع کو 
اشسالا سے بت اھر دی شاک کردت ای سی ماد کا یو سا کے ری او اح سو 
چیزوں کو پیدا نہیں کرتا۔ الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ ہے کہ کسی کو مشکوک یا ناجائز 
ذرام سی مال گانے سے ور کاجاتے: ایک سلما مسا سے کے ری رر رک کر ر کنا 
چاہیے جس میں دولت بھی شامل ہے آسمان و زمین کی تخلیق سے پچاس ہزار سال پہلے ان کے لیے 
مختص کی گئی تھی۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6748 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ 


قسقسی ھی کالھاس کو ساسا انگ مھا کائر کت کرات طلاق 2 مہ حاضل 
کرنے کی کوشش کرے جو کہ انبیاء علیہم السلام کی روایت ہے۔ صحیح بخاری نمبر 2072 میں 
موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ اللہ تعالیٰ کی طرف سے فراہم کردہ ذرائع کو 
اکسا کردا کی سی تووکیر کرتے کا الک ول ےی شینک راس ات نین انی لف کے ار 
پیدا کیا ہے۔ لہٰذا ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرتے ہوئے سستی نہیں کرنی چاہیے جب کہ ان 
کے پاس اپنی کوششوں سے حلال مال کمانے کے ذرائع ہوں اور اللہ تعالیٰ کی طرف سے ان کے لیے 
فراہم کیے گئے ذرائع ہوں۔ 


انصاف کے ساتھ فیصلہ کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ چونکہ عربوں کی زندگی؛ حالات اور رسم و رواج کے بارے میں 
جاتنے کے لیے یں وقت ہے خی رہتے تھے اسن لیۓ لوگ اپنےلنازغات کے :حل کے لیے آن گر 
پاس آتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 


لوگوں کے درمیان فیصلہ کرنا اسلام میں ایک اہم معاملہ ہے اس لیے ہر وقت اپنے تمام فیصلوں میں 
انصاف کرنے کی کوشش کرنی چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 4721 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ انصاف کے ساتھ کام کرنے والے قیامت کے دن الہ تعالیٰ کے نزدیک نور کے 
تختوں پر بیٹھے ہوں گے۔ اس میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے خاندانوں اور ان کی دیکھ بھال اور 
اختیار کے تحت اپنے فیصلوں میں صرف ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ہر موقع پر انصاف سے کام لیں۔ اللہ تعالیٰ کے ساتھ انصاف کا 
مظاہرہ کرنا چاہیےء اس کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
6اسانتا کن کے آھین ان قشم اون کا مد اکس 8ر داخات کس این دی گئیئ ہیں الام کی 
تعلیمات کے مطابق۔ اس میں کھانے اور آرام کے حقوق کو پورا کرنے کے ساتھ ساتھ ہر عضو کو اس 
کے حقیقی مقضند کے مطابق استععال کرکے ہوئے اپٹے جسم اور ذماغ کے لیے:ضرف ہوتا شامل ہے 
۔ اسلام مسلمانوں کو یہ نہیں سکھاتا کہ وہ اپنے جسم اور دماغ کو اپنی حدود سے باہر دھکیلیں جس 
سے وہ خود کو نقصان پہنچائے۔ 


کسی کو لوگوں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہئے جس طرح وہ دوسروں کے ساتھ سلوک کرنا چاہتے 
ہیں۔ انہیں دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے لوگوں پر ظلم کر کے اسلام کی تعلیمات پر کبھی 
سمجھوتہ نہیں کرنا چاہیے۔ یہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کا ایک بڑا سبب ہو گا جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6579 کی حدیث میں آیا ہے۔ 


انہیں صرف اس صورت میں بھی رہنا چاہئے جب یہ ان کی خواہشات اور ان کے پیاروں کی خواہشات 
سے لات باب 4النسائ آثت:135 


رشتہ داروں کے خلاف ہو۔ کوئی امیر ہو یا غریب؛ اللہ دونوں کا زیادہ حقدار ہے۔ ؟ پس ]ذاتی [جھکاؤ 
کی پیروی نہ کرو ایسا نہ ہو کہ تم انصاف پسند نہ بنو۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کے حقوق اور ضروریات کو پورا کرتے ہوئے اپنے محتاجوں کے 
ساتھ انصاف کرنا چاہیے جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث میں کی 
گئی ہے۔ انہیں نظر انداز نہ کیا جائے اور نہ ہی انہیں کسی دوسرے کے حوالے کیا جائے جیسے کہ 
اسکول اور مسجد۔ اساتذہ کسی شخص کو یہ ذمہ داری نہیں اٹھانی چاہئے اگر وہ ان کے بارے میں 
الضافت کے با قاء کو میں نک شٹس 


آخر میں کوئی بھی شخص انصاف کے ساتھ کام کرنے سے آزاد نہیں ہے جیسا کہ کم از کم اللہ تعالیٰ 
اور اپنے آپ کے ساتھ انصاف کے ساتھ کام کرنا ہے۔ 


اسلام کے سفیر 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ چونکہ عقلمند فصیحء خوش گفتار مضبوط اعلیٰ اور صاف گوئی کے 
مالک تھے ان کو مکہ کے حکمران قبیلے قریش کے لیے سفیر کے طور پر منتخب کیا گیا۔ اگر قبیلہ 
قریش اور کسی اور کے درمیان جھگڑا ہوتا تو وہ عمر رضی اللہ عنہ کو ان کی طرف سے صورت 
حال پر تبادلہ خیال کرنے کے لیے بھیجتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 48-47 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے اس سے مسلمانوں کو اسلام کے سفیر کے طور پر ان کے کردار کی یاد دلانی چاہیے۔ 
لیے اپنی صلاحیت کے مطابق اس فرض کو ادا کرنا انتہائی ضروری ہے۔ اس کو حاصل کرنے کا 
بہترین طریقہ یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو پورا کیا جائےء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کیا جائے 
اور اس کے انتخاب پر صبر کیا جائے۔ اسلام پوری دنیا میں پھیل گیا کیونکہ صالح پیشرو اس فرض 
کو بہت سنجیدگی سے لیتے تھے۔ جب انہوں نے فائدہ مند علم حاصل کیا اور اس پر عمل کیا تو 
بیرونی دنیا نے ان کے طرز عمل سے اسلام کی حقانیت کو پہچان لیا۔ جس کی وجہ سے بے شمار 
لوگ دائرہ اسلام میں داخل ہوئے۔ بدقسمتی سے آج بہت سے مسلمان اس بات پر یقین رکھتے ہیں کہ 
اسلام کے بارے میں دوسروں کو ظاہر کرنا محض کسی کی ظاہری شکل ہے جیسے داڑھی بڑھانا یا 
اسکارف پہننا۔ یہ اسلام کی نمائندگی کا صرف ایک پہلو ہے۔ سب سے بڑا حصہ قرآن کریم اور ان کی 
روایات میں مذکور حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی خصوصیات کو اپنانا ہے۔ صرف اس رویے 
سے بیرونی دنیا اسلام کی اصل فطرت کا مشاہدہ کرے گی۔ ایک مسلمان کو یہ بات ہمیشہ یاد رکھنی 
جاھے کرامات کی فلمنات کے معالت سیت کے خابل کے برق اسلاتی ٹیکل:اختتان کڑتا 
صرف بیرونی دنیا میں اسلام کی بے عزتی کا باعث بنتا ہے۔ وہ اس بے عزتی کے لیے جوابدہ ہوں 
گے کیونکہ وہ اس کی وجہ ہیں۔ اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اسلام کی باطنی تعلیمات کو 
اپناتے ہوئے اسلام کے حقیقی سفیر کے طور پر پیش آئے اور اسلام کی ظاہری شکل و صورت کو 
بھی اپنائے۔ 


اس کے علاوہ اس اہم عہدے کو مسلمانوں کو یاد دلانا چاہیے کہ ان کا احتساب کیا جائے گا اور سوال 
کیا جائے گا کہ آیا انہوں نے یہ کردار ادا کیا یا نہیں؟ جس طرح ایک بادشاہ اپنے سفارت کار اور 
نمائندے پر غضب ناک ہوتا ہے اگر وہ اپنی ذمہ داری ادا کرنے میں کوتاہی کرتے ہیں تو اللہ تعالیٰ اس 
مسلمان سے ناراض ہوگا جو اسلام کے سفیر کی حیثیت سے اپنا فرض ادا کرنے میں ناکام رہے گا۔ 


خواہشات کی عبادت کرنا 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی پرورش سخت گیر انداز میں ہوئی تھی اور وہ اپنی قوم کے 
طریقوں اور رسم و رواج سے بے پناہ محبت رکھتے تھے اس لیے انہوں نے شروع میں اسلام کی 
سخت مخالفت کی۔ اسے خوف تھا کہ اسلام مکہ میں قائم ہونے والے نظام میں خلل ڈال دے گا ایک 
ایسا نظام جس نے مکہ کو عرب لوگوں میں اپنی برتری عطا کی۔ اس نظام نے اس بات کو یقینی بنایا 
کہ مکہ والوں کے ساتھ احترام کے ساتھ برتاؤ کیا جائے اور یہی ان کی خوشحالی کا سبب بنے۔ یہ 
ایک اہم وجہ ہے کہ مکہ کے غیر مسلموں کے امیر اور بااثر افراد نے اسلام کی سب سے زیادہ 
مخالفت کی۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 48 


سچ تو یہ ہے کہ جھوٹے معبودوں کا ہر پرستار صرف اپنی خواہشات کی پرستش کرتا ہے۔ ان کے 
دیوتا ان کی خواہشات کا محض ایک جسمانی مظہر ہیں جن کی وہ پوجا کرتے ہیں۔ یہ ظاہر ہے کہ جو 
شخص بت کی شکل میں دیوتا کی پوجا کرتا ہے وہ جانتا ہے کہ بے جان بت انہیں اپنی زندگی کسی 
خاص طریقے سے گزارنے کا حکم نہیں دے سکتاء اس لیے پوجا کرنے والا خود فیصلہ کرتا ہے کہ 
ودارکت کے سان یف کر ھی کر ساست کرڑے گلاآو و طاط اخای آن کن ای خزراغات کے 
سوا کچھ نہیں ہے۔ اس لیے ان کی خواہشات کی عبادت ہی ان کی عبادت کی جڑ ہے۔ بااثر اور امیر 
ارگ ان تیھسین تار ٹر ہے نرک سس کیر مر رر ھالتے ہیں کہ کی کے سی ابا کر مر ل کرت 
انہیں ایک مخصوص ضابطہ حیات کے مطابق زندگی گزارنے پر مجبور کر دے گا جو انہیں اپنی 
گمراہ خواہشات پر عمل کرنے سے روک دے گا۔ وہ دوسروں کو ان کی پیروی کرنے کا مشورہ دیتے 
ہیں کیونکہ وہ اپنا اثر و رسوخ اور اختیار کھونا نہیں چاہتے ہیں۔ یہی وجہ ہے کہ جیسا کہ تاریخ سے 

سیا سے س کہ ہے اپ یں شش سج ہے ہے بح ہے 


بمدردی کا احساس 


جیسے جیسے سماجی طور پر کمزور صحابہ کرام رضی اللہ عنہم پر مکہ کے غیر مسلموں کا تشدد 
بڑھتا گیاء حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے ان میں سے بعض کو ایتھوپیا کی طرف ہجرت 
کرنے کا مشورہ دیا۔ اس نے انہیں نصیحت کی کہ ان کا بادشاہ ایک عادل آدمی ہے اور انہیں وہاں ظلم 
و ستم کا سامنا نہیں کرنا پڑے گا۔ بہت سے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم اپنے پیچھے اپنے گھر والوںء 
کاروبار اور گھر سب کچھ اللہ کی رضا کے لیے چھوڑ کر چلے گئے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت 

نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 2-1 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جب صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی ایک جماعت مکہ سے نکل رہی تھی تو عمر بن خطاب رضی اللہ 
عنہ نے ان کی سرگرمیوں پر سوال کیا۔ انہوں نے اسے بتایا کہ وہ مکہ چھوڑ رہے ہیں کیونکہ وہ اس 
سے اور دوسرے غیر مسلموں سے تنگ آچکے ہیں جو ان پر مسلسل ظلم کررہے تھے۔ عمر رضی 
اللہ عنہ نے اپنی مخصوص سختی کا مظاہرہ کرنے کے بجائے کچھ ایسے مہربان کلمات کہے جس 
سے یہ تاثر پیدا ہوا کہ وہ ان کی کمی محسوس کریں گے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء 

ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 50-49 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ ان کے ساتھ سخت تھے لیکن ان کی سختی کی جڑ برائی میں نہیں تھی بلکہ 
اس کی جڑ مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ غلط وفاداری اور ان کے گمراہ طریقوں میں تھی۔ ایسا 
لگتا ہےء اس نے صرف وہی سلوک کیا جیسا کہ اس نے اپنے لوگوں کو متحد کرنے کی خواہش کی 

جیسا کہ وہ اسلام کے آنے سے پہلے تھے۔ 


عام طور پر دوسروں کے لیے اس قسم کی ہمدردی رکھنا اسلام کا ایک اہم پہلو ہے۔ غالباً یہ پہلا 
جذبہ تھا جس نے عمر رضی اللہ عنہ کو اسلام کے بارے میں اپنے رویے پر نظر ثانی کرنے کی 
ترغیب دی: کیونکہ ان کا طرز عمل ان کے اپنے لوگوں کو ان کے گھروں سے دور کر رہا تھا۔ جبکہ 


کی حفاظت کی فکر تھی اس لیے وہ رخصت ہونے والے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم پر خوشی مناتے 
تھے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے کسی حصے میں درد ہو تو باقی جسم 
اس کے درد میں شریک ہوتا ہے۔ 


یہ حدیثء بہت سے دوسرے لوگوں کی طرے: اپنی زندگی میں اس قدر خودغرض نہ ہونے کی اہمیت 
کی طرف اشارہ کرتی ہے اور اس طرح برتاؤ کرتی ہے کہ گویا کائنات ان کے اور ان کے مسائل کے 
گرد گھوم رہی ہے۔ شیطان ایک مسلمان کو اپنی زندگی اور اپنے مسائل پر اس قدر توجہ مرکوز 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے کہ وہ بڑی تصویر پر توجہ دینے سے محروم ہو جاتا ہے جس کی وجہ سے 
وہ بے صبری کا باعث بنتا ہے اور وہ دوسروں سے غافل ہو جاتا ہے اور اپنے وسائل کے مطابق 
دوسروں کی مدد کرنے میں اپنا فرض ادا نہیں کرتا۔ ایک مسلمان کو یہ بات ہمیشہ ذہن میں رکھنی 
چاہیے اور دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے جہاں تک وہ کر سکتے ہیں۔ یہ مالی مدد 
سے آگے تک پھیلا ہوا ہے اور اس میں تمام زبانی اور جسمانی مدد شامل ہے جیسے کہ اچھا اور 
0088-7 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ خبروں کا باقاعدگی سے مشاہدہ کریں اور جو پوری دنیا میں مشکل حالات 
میں ہیں۔ یہ انہیں خودغرض بننے سے بچنے اور دوسروں کی مدد کرنے کی ترغیب دے گا۔ درحقیقت 
جس کو صرف اپنی فکر ہوتی ہے وہ جانور سے بھی کم تر ہے جیسا کہ وہ اپنی اولاد کا خیال رکھتا 
ہے۔ درحقیقت ایک مسلمان کو عملاً اپنے خاندان سے بڑھ کر دوسروں کا خیال رکھتے ہوئے جانوروں 
سے دو وش ہت 


نت ذ : ٠‏ ابنا کر دار ادا سکتا ہے اور 
اگرچہ ایک مسلمان دنیا کے تمام مسائل کو دور نہیں کر سکتا لیکن وہ اب کردا کر سکتا ہے 
اپنے وسائل کے مطابق دوسروں کی مدد کر سکتا ہے جیسا کہ اللہ تعالیٰ کا حکم اور توقع یہی ہے۔ 


عمر رضی الله عنہ اسلام کی تلاش 


اسلام کی حمایت 


علیہ وآلہ وسلم نے اللہ تعالیٰ سے دعا کی کہ درج ذیل دو آدمیوں میں سے جو بھی آپ کو زیادہ محبوب 
ہوء اس کے ذریعے اسلام کی حمایت کرے۔ :ابوجہل یا عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ۔ آپ کو سب سے 
زیادہ محبوب حضرت عمر رضی اللہ عنہ تھے۔ اس کا تذکرہ جامع ترمذی نمبر 1 میں موجود 

حدیث میں آیا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اخلاص اختیار کرتے ہوئے اسلام کی حمایت کی۔ مسلمانوں کو اس کے نقش 
قدم پر چلنا چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام کا اخلاص ہے :اللہ تعالیٰء اس کی کتابء معنی؛ قرآن پاک حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی طرف۔ اور ان پر معاشرے کے رہنماؤں اور عام لوگوں پر درود و سلام۔ 


اللہ تعالیٰ کے لیے اخلاص کا مطلب یہ ہے کہ اس کی طرف سے دیے گئے تمام فرائض کو احکام و 
ممنوعات کی صورت میں ادا کرناء صرف اس کی رضا کے لیے۔ جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 1 میں 
موجود ایک حدیث سے ثابت ہے کہ سب ان کی نیت سے پرکھیں گے۔ پس اگر کوئی نیک عمل کرتے 
وقت اللہ تعالیٰ کے ساتھ مخلص نہ ہو تو اسے نہ دنیا میں اجر ملے گا اور نہ آخرت میں۔ درحقیقت 


جامع ترمذی نمبر 3154 میں موجود ایک حدیث کے مطابق جن لوگوں نے گستاخیاں کیں ان سے 
قیامت کے دن کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اجر طلب کریں جن کے لیے انہوں نے عمل کیا جو 
ممکن نہیں ہوگا۔ باب 98 البیینہء آیت 5۔ 


اور ان کو اس کے سوا کوئی حکم نہیں دیا گیا تھا کہ وہ اللہ کی عبادت کریںء اس کے لیے خالص ہو " 
''کر۔ 


اگر کوئی اللہ تعالیٰ کی طرف اپنے فرائض کی ادائیگی میں کوتاہی کرتا ہے تو یہ اخلاص کی کمی کو 
ظاہر کرتا ہے۔ اس لیے انہیں چاہیے کہ وہ صدق دل سے توبہ کریں اور ان سب کو پورا کرنے کے 
لیے جدوجہد کریں۔ یہ بات ذہن میں رکھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ کسی پر کبھی بھی ایسے فرائض 
کا بوجھ نہیں ڈالتا جو وہ انجام نہیں دے سکتا اور نہ ہی نبھا سکتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 286۔ 


۷ال کسی طاع کو آین کی طاقف کے برا کائی شر گاری ہیں تا" 


کے لیے مخلص ہونے کا مطلب یہ ہے کہ ہمیشہ اپنی اور دوسروں کی خوشنودی پر اس کی رضا کو 
پسند کرنا چاہیے۔ ایک مسلمان کو ہمیشہ ان اعمال کو ترجیح دینی چاہیے جو اللہ تعالیٰ کی رضا کے 
لیے ہوں ۔ انسان کو چاہیے کہ دوسروں سے محبت کرے اور اپنے گناہوں کو اللہ تعالیٰ کے لیے ناپسند 
کرے نہ کہ اپنی خواہشات کے لیے۔ جب وہ دوسروں کی مدد کرتے ہیں یا گناہوں میں حصہ لینے سے 
انکار کرتے ہیں تو یہ الله تعالیٰ کی رضا کے لیے ہونا چاہیے۔ جس نے اس ذہنیت کو اپنایا اس نے اپنا 
ایمان مکمل کر لیا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


قرآن پاک کے ساتھ اخلاص میں اللہ تعالیٰ کے کلام کے لیے گہرا احترام اور محبت شامل ہے۔ یہ 
اخلاص اس وقت ثابت ہوتا ہے جب کوئی شخص قرآن کریم کے تین پہلوؤں کو پورا کرتا ہے۔ سب 
سے پہلے اسے صحیح اور باقاعدگی سے پڑھنا ہے۔ دوسرا اس کی تعلیمات کو معتبر ذریعہ اور استاد 
کے ذریعے سمجھنا ہے۔ آخری پہلو یہ ہے کہ قرآن کریم کی تعلیمات پر اللہ تعالیٰ کو خوش کرنے کے 
مقصد سے عمل کیا جائے۔ مخلص مسلمان اس کی تعلیمات پر عمل کرنے کو اپنی خواہشات پر عمل 
کرھے پر کرخسہ صقاف کو گرا گر ور کے علاف سو ات کردا کو کزان باہو کفاتا آللدکی 
کتاب کے ساتھ سچے اخلاص کی علامت ہے۔ یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے جس کی 
تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 1342 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی چیز جو حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ اخلاص ہے وہ ہے۔ 
اس میں اپنی روایات پر عمل کرنے کے لیے علم حاصل کرنے کی کوشش بھی شامل ہے۔ ان روایات 
میں عبادت کی صورت میں اللہ تعالیٰ سے متعلق اور مخلوق کے لیے اس کا بابرکت حسن کردار شامل 
:ہے۔ باب 68 القلمء آیت 4 


"اور بے شک آپ بہت اچھے اخلاق کے مالک ہیں۔" 


اس میں اس کے احکام و ممنوعات کو ہر وقت قبول کرنا شامل ہے۔ اس کو اللہ تعالیٰ نے فرض قرار 
:دیا ہے۔ باب 9و5 الحشرہ آیت 7 


“اور جو کچھ تمہیں رسول نے دیا ہے اسے لے لو اور جس سے منع کیا ہے اس سے باز رہو۔” 


اخلاص میں اپنی روایات کو کسی اور کے اعمال پر ترجیح دینا بھی شامل ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
:تمام راستے بند ہیں سوائے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کروء اللہ تم سے محبت کرے گا اور ” 
“تمہارے گناہوں کو بخش دے گا۔ 


انسان کو ان تمام لوگوں سے محبت کرنی چاہیے جنہوں نے اس کی زندگی میں اور اس کے انتقال کے 
بعد اس کا ساتھ دیاء چاہے وہ اس کے خاندان میں سے ہوں یا اس کے ساتھی؛ اللہ ان سب سے راضی 
ہو۔ اس کے راستے پر چلنے والوں اور اس کی روایات کی تعلیم دینے والوں کا ساتھ دینا ان لوگوں پر 
فرض ہے جو اس کے ساتھ مخلص ہونا چاہتے ہیں۔ اخلاص میں ان لوگوں سے محبت کرنا بھی شامل 
ہے جو اس سے محبت کرتے ہیں اور ان لوگوں کو ناپسند کرنا جو اس پر تنقید کرتے ہیں خواہ ان 
لوگوں کے ساتھ کوئی تعلق ہو۔ اس کا خلاصہ صحیح بخاری نمبر 16 میں موجود ایک حدیث میں 
موجود ہے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا ایمان نہیں رکھ سکتا جب تک کہ 
وہ الله تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت نہ کرے۔ تخلیق یہ محبت صرف 
الفاظ سے نہیں عمل سے ظاہر ہونی چاہیے۔ 


اگلی بات جو زیر بحث مرکزی حدیث میں مذکور ہے وہ جماعت کے قائدین کا مخلص ہونا ہے۔ اس 
میں انہیں بہترین مشورے کی پیشکش کرنا اور ان کے اچھے فیصلوں میں کسی بھی ضروری طریقے 
سے مدد کرنا شامل ہے؛ جیسے کہ مالی یا جسمانی مدد۔ امام مالک کی موطاء کتاب نمبر 56ء حدیث 
میں 6ظ مرفرة ایک شیک کت مظائق یں کر کو اھر تی بت انال رای تر داہے جات 
:النساء آیت 59 4 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوہ اللہ کی اطاعت کرو اور رسول کی اطاعت کرو اور ان لوگوں کی جو تم " 
"...میں سے حاکم ہیں 


اس سے یہ واضح ہوتا ہے کہ معاشرے کے سربراہان کی اطاعت فرض ہے۔ لیکن یہ جاننا ضروری 
ہے کہ یہ اطاعت اس وقت تک فرض ہے جب تک کہ کوئی اللہ تعالیٰ کی نافرمانی نہ کرے۔ مخلوق 
کی کوئی اطاعت نہیں اگر یہ خالق کی نافرمانی کا باعث بنے۔ اس طرح کے معاملات میں لیڈروں کے 
خلاف بغاوت کرنے سے گریز کیا جانا چاہیے کیونکہ اس سے صرف معصوم لوگوں کا ہی نقصان 
ہوتا ہے۔ اس کے بجائے قائدین کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق نرمی سے نیکی اور برائی سے منع 
کرنا چاہیے۔ دوسروں کو اس کے مطابق عمل کرنے کی تلقین کرنی چاہیے اور ہمیشہ راہنماؤں سے 
صحیح راستے پر چلنے کی دعا کرنی چاہیے۔ لیڈر سیدھے رہیں گے تو عوام بھی سیدھے رہیں گے۔ 


لیڈروں کے ساتھ دھوکہ کرنا منافقت کی علامت ہے جس سے ہر وقت بچنا چاہیے۔ اخلاص میں ان 
معاملات میں ان کی اطاعت کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے جو معاشرے کو بھلائی پر اکٹھا 
کرتے ہیں اور ہر اس چیز سے تنبیہ کرتے ہیں جو معاشرے میں خلل پیدا کرے۔ 


زیر بحث مرکزی حدیث میں آخری چیز جو عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر 
وقت بہترین کی خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو 
نیکی کی تلقین کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ 
اس کا خلاصہ صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے 
کہ کوئی شخص اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ 
کرے جو وہ اپنے لیے چاہتا ہے 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ اس میں 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
رشگیری کھ ہس جانے کے لیۓ کرای سدقا جاناشائلق ہے جلے )یہ خرد کر اشن س ذاتے 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں ۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔'' 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 

:کریں۔ باب 28 القصص:؛ آیٹ 77 


اور نیکی کرو جس طرح اللہ نے تمہارے ساتھ بھلائی کی ہے“۔" 


ایمان میں استقامت 


اسلام قبول کرنے سے پہلے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو مکہ کے غیر مسلموں کے رہنماؤں نے 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو قتل کرنے کی ترغیب دی تھی۔ جب وہ اپنی تلوار لے کر حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی تلاش میں ان کی مجلس سے نکلے تو نعیم بن عبداللہ رضی اللہ 
عنہ سے ملاقات ہوئی جنہوں نے اپنی توجہ حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے ہٹانے کی کوشش 
کی۔ السلام علیکم اس نے عمر رضی اللہ عنہ کو یہ بتا کر ڈانٹا کہ ان کے اپنے خاندان کے افراد اسلام 
قبول کر چکے ہیں :ان کی بہن؛ بہنوئی اور کزن۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ پھر اپنی بہن کے گھر 
کی طرف روانہ ہوئے۔ اس نے انہیں قرآن پاک کی تلاوت کرتے ہوئے سنا اور اس کے گھر میں داخل 
ہونے کے بعد انہوں نے شروع میں انکار کیا کہ وہ کیا کر رہے تھے۔ آخر کارء انہوں نے اپنے اسلام 
کا اعلان کر دیا حالانکہ اس کی وجہ سے عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں مارا پیٹا تھا۔ اس پر امام محمد 

السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 53-51 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ظلم و جبر کے باوجود بھی عمر کی بہن فاطمہ بنت الخطاب اور ان کے شوہر سعید رضی اللہ عنہ 
اپنے ایمان پر ڈٹے رہے۔ 


زندگی میں ایک مسلمان کو ہمیشہ یا تو آسانی کے وقت کا سامنا کرنا پڑتا ہے یا پھر مشکل کا۔ کوئی 
بھی شخص کچھ مشکلات کا سامنا کیے بغیر صرف آسانی کے اوقات کا تجربہ نہیں کرتا ہے۔ لیکن 
قابل غور بات یہ ہے کہ اگرچہ تعریف کے اعتبار سے مشکلات کا مقابلہ کرنا مشکل ہے وہ درحقیقت 
الہ تعالیٰ کی حقیقی عظمت اور بندگی کو حاصل کرنے اور اس کے اظہار کا ذریعہ ہیں۔ اس کے 
علاوہء زیادہ تر معاملات میں لوگ زندگی کے اہم اسباق سیکھتے ہیں جب انہیں مشکلات کا سامنا کرنا 
پڑتا ہے اور پھر جب وہ آسانی کے وقت کا سامنا کرتے ہیں۔ اور لوگ اکثر آسانی کے اوقات کے 
مقابلے مشکل کے وقت کا سامنا کرنے کے بعد بہتر کے لیے بدل جاتے ہیں۔ اس حقیقت کو سمجھنے 
کے لیے صرف اس پر غور کرنے کی ضرورت ہے۔ درحقیقت اگر کوئی قرآن پاک کا مطالعہ کرے 
تو وہ سمجھے گا کہ زیر بحث واقعات کی اکثریت مشکلات پر مشتمل ہے۔ یہ اس بات کی نشاندہی کرتا 
ہے کہ حقیقی عظمت ہمیشہ آسانی کے اوقات کا تجربہ کرنے میں مضمر نہیں ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ 


کی فرمانبرداری کرتے ہوئے مشکلات کا سامنا کرناء اس کے احکام کو بجا لاناء اس کی ممانعتوں 
سے اجتناب کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا ہے۔ یہ اس حقیقت سے ثابت ہے کہ اسلامی 
تعلیمات میں جن بڑی مشکلوں کا ذکر کیا گیا ہے ان میں سے ہر ایک کا خاتمہ ان لوگوں کے لیے 
کرنے کی فکر نہیں کرنی چاہیے کیونکہ یہ صرف ان کے لیے چمکنے کے لمحات ہیں اور سچی 
اطاعت کے ذریعے اللہ تعالیٰ کی سچی بندگی کا اعتراف کرتے ہیں۔ یہ دونوں جہانوں میں حتمی 
کامیابی کی کلید ہے۔ 


اسلام قبول کرنے سے پہلے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو مکہ کے غیر مسلموں کے رہنماؤں نے 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو قتل کرنے کی ترغیب دی تھی۔ جب وہ اپنی تلوار لے کر حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی تلاش میں ان کی مجلس سے نکلے تو نعیم بن عبداللہ رضی اللہ 
عنہ سے ملاقات ہوئی جنہوں نے اپنی توجہ حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے ہٹانے کی کوشش 
کی۔ السلام علیکم اس نے عمر رضی اللہ عنہ کو یہ بتا کر ڈانٹا کہ ان کے اپنے خاندان کے افراد اسلام 
قبول کر چکے ہیں :ان کی بہن: بہنوئی اور کزن۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ پھر اپنی بہن کے گھر 
کی طرف روانہ ہوئے۔ اس نے انہیں قرآن پاک کی تلاوت کرتے ہوئے سنا اور اس کے گھر میں داخل 
ہونے کے بعد انہوں نے شروع میں انکار کیا کہ وہ کیا کر رہے تھے۔ آخر کارء انہوں نے اپنے اسلام 
کا اعلان کر دیا حالانکہ اس کی وجہ سے عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں مارا پیٹا تھا۔ آخر کارء عمر 
رضی اللہ عنہ اس سے خوش ہو گئے؛ پرسکون ہو گئے اور اپنی بہن سے درخواست کی کہ وہ اسے 
دکھائیں کہ وہ کیا پڑھ رہے ہیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ 

جلد 1ء صفحہ 53-51 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اپنے رشتہ داروں کی استقامت کو دیکھ کر عمر رضی اللہ عنہ نے اپنی ضد کو ایک طرف رکھ دیا 
اور ان کے عقیدہ کی صحیح تحقیق کرنے کا فیصلہ کیا۔ 


بعض دنیوی معاملات میں ہٹ دھرمی اختیار کرتے ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ اپنے کردار میں 
متریٰ کین کے اس کے بے وہ آپکے رو ھزے فایک ام وکے ون ار ورماسے ہین کہ یہ کی 
نہ کسی طرح ان کی عظیم طاقت اور دانشمندی کی علامت ہے۔ ایمان کے معاملات میں ثابت قدمی 
ایک قابل تعریف رویہ ہے لیکن اکثر دنیاوی معاملات میں اسے صرف ضد کہا جاتا ہے جو کہ قابل 
اوت ہے 


بدقسمتی سے کچھ کا خیال ہے کہ اگر وہ اپنا رویہ بدلتے ہیں تو یہ کمزوری کو ظاہر کرتا ہے یا یہ 
ظاہر کرتا ہے کہ وہ اپنی غلطی تسلیم کر رہے ہیں اور اس وجہ سے وہ ضد کے ساتھ بہتر کے لیے 
تبدیل کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ بالغ لوگ یہ مان کر نادان بچوں کی طرح برتاؤ کرتے ہیں کہ اگر وہ 
اپنا رویہ بدل لیتے ہیں تو اس کا مطلب ہے کہ وہ ہار گئے ہیں جبکہ دوسرے جو اپنے رویے پر ثابت 
قدم رہتے ہیں وہ جیت گئے ہیں۔ یہ محض بچگانہ ہے۔ 


درحقیقت ایک ذہین آدمی ایمان کے معاملات میں ثابت قدم رہے گا لیکن دنیاوی معاملات میں جب تک 
گناہ نہ ہو اپنی زندگی کو آسان بنانے کے لیے اپنا رویہ بدلے گا۔ لہٰذا اپنی زندگی کو سنوارنے کے 
لیے بدلنا کمزوری کی علامت نہیں بلکہ دراصل ذہانت کی علامت ہے۔ 


بہت سے معاملات میں ایک شخص اپنا رویہ تبدیل کرنے سے انکار کرتا ہے اور اپنی زندگی میں 
دوسروں سے توقع کرتا ہے کہ وہ اپنا رویہ بدلیںء جیسے کہ ان کے رشتہ دار۔ لیکن جو اکثر ہوتا ہے 
وہ یہ ہے کہ ضد کی وجہ سے سب ایک ہی حالت میں رہتے ہیں جس سے باقاعدہ اختلاف اور 
جھگڑے ہی ہوتے ہیں۔ ایک عقلمند شخص یہ سمجھتا ہے کہ اگر اس کے ارد گرد کے لوگ اس سے 
بہتر نہیں ہوتے جو ان کی ضرورت سے بہتر ہوتی ہے۔ یہ تبدیلی ان کی زندگی کے معیار اور 
دوسروں کے ساتھ ان کے تعلقات کو بہتر بنائے گی جو لوگوں کے ساتھ سرکلر بحث کرنے سے کہیں 
بہتر ہے۔ یہ مثبت رویہ بالآخر دوسروں کو ان کا احترام کرنے کا سبب بنے گا کیونکہ کسی کے کردار 
کو بہتر بنانے کے لیے حقیقی طاقت کی ضرورت ہوتی ہے۔ 


جو لوگ ضدی رہتے ہیں وہ ہمیشہ کچھ نہ کچھ ناراض پاتے ہیں جس سے ان کی زندگی سے سکون 
ختم ہو جاتا ہے۔ اس سے ان کی زندگی کے تمام پہلوؤں میں مزید مشکلات پیدا ہوں گی جیسے کہ ان 
کی ذہنی صحت۔ لیکن جو لوگ بہتر کے لیے اپناتے اور بدلتے ہیں وہ ہمیشہ امن کے ایک مقام سے 
دوسرے مقام پر منتقل ہوتے ہیں۔ اگر کوئی یہ امن حاصل کر لیتا ہے تو کیا اس سے واقعی کوئی فرق 
پڑتا ہے اگر دوسرے یہ مانتے ہیں کہ وہ صرف اس لیے بدل گئے کہ وہ غلط تھے؟ 


آخر میں قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ثابت قدم رہنا قابل 
تعریف ہے۔ لیکن دنیاوی معاملات میں اور ایسے معاملات میں جہاں کوئی گناہ سرزد نہ ہوا ہو انسان 
کو اپنا رویہ بدلنا سیکھنا چاہیے تاکہ وہ اس دنیا میں سکون حاصل کر سکے۔ 


سچا عقیدہ 


اسلام قبول کرنے سے پہلے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو مکہ کے غیر مسلموں کے رہنماؤں نے 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو قتل کرنے کی ترغیب دی تھی۔ جب وہ اپنی تلوار لے کر حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی تلاش میں ان کی مجلس سے نکلے تو نعیم بن عبداللہ رضی اللہ 
عنہ سے ملاقات ہوئی جنہوں نے اپنی توجہ حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے ہٹانے کی کوشش 
کی السائم لوک اس کے ض ریسی الَاغة) کر ور ہکن ڈالٹا کہ ات کے اپنے کالدان کے افراد انلاء 
قبول کر چکے ہیں :ان کی بہنء بہنوئی اور کزن۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ پھر اپنی بہن کے گھر 
کی طرف روانہ ہوئے۔ اس نے انہیں قرآن پاک کی تلاوت کرتے ہوئے سنا اور اس کے گھر میں داخل 
ہونے کے بعد انہوں نے شروع میں انکار کیا کہ وہ کیا کر رہے تھے۔ آخر کارء انہوں نے اپنے اسلام 
کا اعلات کے ھا عالانکہ ان کی وھر سے غ رگی الہ شتر نے ادیی )70ا بنا کیا آخن کا و 
رضی اللہ عنہ اس سے خوش ہو گئے؛ پرسکون ہو گئے اور اپنی بہن سے درخواست کی کہ وہ اسے 
دکھائیں کہ وہ کیا پڑھ رہے ہیں۔ اس نے اسے حکم دیا کہ پہلے اپنے آپ کو دھو لے کیونکہ وہ ناپاک 
تھا۔ اس کے بعد آپ نے وہ کاغذ لیا جو وہ پڑھ رہے تھے اور قرآن پاک کی سورہ 20 طۂٰ کی تلاوت 
کرنے لگے۔ اس کی تلاوت کے دوران ایمان کی روشنی اس کے روحانی قلب میں داخل ہو گئی۔ پھر 
اس نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ٹھکانے کے بارے میں پوچھا۔ خباب رضی اللہ 
عنہ ان کے گھر میں چھپے ہوئے تھے اور حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے روحانی قلب میں داخل 
ہونے والی حقیقت کو دیکھ کر آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے آپ کو ظاہر کیا اور آپ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی دعا کے بارے میں بتایا۔ اس کی رہنمائی کے لیے یا ابو جہل کی رہنمائی کے لیے بنایا گیا 
ہے۔ یہ دعا جامع ترمذی نمبر 3681 میں موجود حدیث میں مذکور ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ پھر 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی طرف تشریف لے گئے جو اپنے صحابہ کرام رضی اللہ 
عنہم کے ساتھ تھے۔ ان سے خوش ہیں .جب آپ صلی اللہ علیہ وسلم اس مقام پر پہنچے تو صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ شروع میں خوفزدہ ہوئے لیکن آپ صلی اللہ علیہ وسلم کو اندر جانے دیاء صحابہ رضی 
الله عنہم نے آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی حفاظت کے لیے اسے پکڑ لیا۔ لیکن مؤخر الذکر نے انہیں 
حکم دیا کہ اسے جانے دیں۔ پھر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے آپ کی نیت دریافت کی 
تو حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اسلام کا اعلان کیا۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطاب؛ ان 

کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 56-51 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ کی زندگی سے ظاہر ہے کہ جب انہوں نے اسلام قبول کیا تو نہ صرف زبانی طور 
پر اس پر ایمان کا اعلان کیا بلکہ عملی طور پر اس کی تعلیمات پر عمل کیا۔ ہر مسلمان کا یہی رویہ 
ہونا چاہیے۔ 


کفر اسلام کا لفظی انکار ہو سکتا ہے یا اعمال کے ذریعے؛ جس میں اللہ تعالیٰ کی نافرمانی شامل ہے؛ 
حالانکہ کوئی اس پر ایمان رکھتا ہے۔ اس کو ایک مثال سے بخوبی سمجھا جا سکتا ہے۔ اگر کسی 
لاعلم شخص کو کسی دوسرے قریب آنے والے شیر کی طرف سے خبردار کیا جاتا ہے اور لاعلم 
شخص حفاظت کے حصول کے لیے عملی اقدامات کرتا ہے تو وہ ایسا شخص سمجھا جائے گا جس 
نے انہیں دی گئی وارننگ پر یقین کیا ہو کیونکہ اس نے انتباہ کی بنیاد پر اپنے طرز عمل کو ڈھال لیا 
تھا۔ جبکہ اگر لاعلم شخص تنبیہ کے بعد اپنے رویے کو عملی طور پر تبدیل نہیں کرتا ہے تو لوگ 
شک کریں گے کہ وہ ان کو دی گئی وارننگ پر یقین نہیں کرتے خواہ بے خبر شخص زبانی طور پر 

ان کو دی گئی وارننگ پر یقین کا دعویٰ کرے۔ 


بعض لوگ یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ ان کا عقیدہ اور اپنے خدا کی اطاعت ان کے دلوں میں ہے اس لیے 
انہیں عملی طور پر اس کا مظاہرہ کرنے کی ضرورت نہیں ہے۔ بدقسمتی سے اس احمقانہ ذہنیت نے 
بہت سے مسلمانوں کو متاثر کیا ہے جو یہ سمجھتے ہیں کہ وہ ایک خالص وفادار دل کے مالک ہیں 
ڈالانکریہ اعلای کے بر احات کی زی( کر دے مین ضناعام کی شید خطوت کے اگرم علی ااحْفورر الہ 
وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر اعلان فرمایا ہے کہ 
ست کسی گا ئل راک برفااتے جو جس سے ہاگ ُرکاس سی لی عے اعمان جریھ انی می لیکن 
اگر کسی کا دل فاسد ہو تو جسم فاسد ہو جاتا ہے یعنی اس کے اعمال فاسد اور غلط ہوں گے۔ لہٰذا جو 
لاغای خی ماف اترک کے کے سی کی لی کرس لکیہ گناو سے سے اک 
دل نہیں ہوسکتا۔ 


اس کے علاوہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا عملی طور پر مظاہرہ کرنا ان کا ثبوت اور شہادت ہے جو 
قیامک کے ئن جنک:حاضل کرنے کے لیے ضروری ہے۔ائن صلی قّوت کا تورتا اتا ہی الات ہے 
جا ایک ظالب علع خی اپتے استاد کو خالی انتھالیٰ آپ رخ وایں نے کیٹا تی او دعری کرت ہے کۂ 
آق اعد آن کے شی مین سی اس سے 'انسین امنتخاق کے سرالات کے خرآنات دے کن سے لکھتے کی 


ضرورت نہیں ہے۔ بلاشبہ یہ طالب علم جس طرح ناکام ہو گا اسی طرح وہ شخص جو اللہ سبحانہ 
رقعالیٰ گی اطاعت کے تین ان کے آھکا۔ کی کس لاہ الین کی سعامرں سے افقات ار تھی ھا ضر 
,کے ساتھ مقابلہ کرتے ہوئے قیامت تک پہنچے گاء خواہ وہ اس پر ایمان رکھتا ہو۔ ان کا دل 


نیکی کو برائی سے پہچائنا 


عمر بن خطاب رضی الہ عنہ نے زمانہ جاہلیت کے طریقوں اور رسم و رواج کو پوری طرح سمجھ 
لیا تھا اور ان سے محبت اور دنیاوی فوائد کی وجہ سے اپنی پوری قوت سے ان کا دفاع کیا۔ لیکن 
اسلام قبول کرنے کے بعد اس نے اس کی خوبصورتی اور اصلیت کو سمجھا اور اس لیے اچھے اور 
برے کے واضح فرق کو پہچان لیا۔ ہدایت اور گمراہی؛ اور سچ اور جھوٹ .اس پر امام محمد السلابی 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 48 میں بحث کی گئی ہے۔ 


یہ اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے کیونکہ جہالت 
انسان کو برائی سے اچھائی اور حق کو باطل سے پہچاننے سے روکتی ہے۔ 


وك رك غالاتان جو ھنے کو افتفتیٰ کی ااطافت سی رگا نے ود عالھ سر ہہ اقلال کنا 
سکتا ہے کہ یہ ہر گناہ کی اصل ہے کیونکہ جو گناہوں کے نتائج کو صحیح معنوں میں جانتا ہے وہ 
کبھی بھی گناہ نہیں کرے گا۔ اس سے مراد حقیقی فائدہ مند علم ہے جو وہ علم ہے جس پر عمل کیا 
جاتا ہے۔ درحقیقت وہ تمام علم جس پر عمل نہ کیا جائے وہ فائدہ مند علم نہیں ہے۔ اس طرز عمل کی 
مثال قرآنِ پاک میں اس گدھے کی طرح بیان کی گئی ہے جو علم کی کتابیں اٹھائے ہوئے ہے جو اسے 
:فائدہ نہیں پہنچاتی۔ باب 62 الجمعہ؛ آیت 5 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا۔ )علم پر عمل نہیں کیا (اس گدھے کی مانند ہے جو کتابوں کی کثرتیں ..." 
“اٹھائے ہوئے ہے۔ 


جو شخص اپنے علم پر عمل کرتا ہے وہ شاذ و نادر ہی پھسلتا ہے اور جان بوجھ کر گناہ کرتا ہے۔ 
درحقیقتء جب ایسا ہوتا ہے تو یہ صرف جہالت کے ایک لمحے کی وجہ سے ہوتا ہے جہاں ایک 
شخص اپنے علم پر عمل کرنا بھول جاتا ہے جس کے نتیجے میں وہ گناہ کرتا ہے۔ 


نمبر 2322 میں موجود ایک جامع ترمذی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ 
حدیث میں جاہلیت کی سنگینی پر روشنی ڈالی اور فرمایا کہ مادی دنیا کی ہر چیز ملعون ہے سوائے 
اللہ تعالیٰ کے ذکر کے۔ اس ذکر سے جو بھی تعلق ہے عالم اور طالب علم۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ 
مادی دنیا کی تمام نعمتیں جاہل کے لیے لعنت بن جائیں گی کیونکہ وہ ان کا غلط استعمال کرکے 
گناہوں کا ارتکاب کریں گے۔ 


درحقیقت جہالت کو انسان کا بدترین دشمن سمجھا جا سکتا ہے کیونکہ یہ اسے اپنے آپ کو نقصان سے 
سے ہے وس یں ئر۔۔ سز سے پ نس پی لس وو ۔. کس ریہ چےے سب 
کیا جا سکتا ہے۔ جاہل ان سے بے خبر ہو کر گناہ کرتا ہے۔ کوئی گناہ سے کیسے بچ سکتا ہے اگر وہ 
نہیں جانتا کہ گناہ کیا ہے؟ جہالت انسان کو اپنے فرائض سے غفلت کا باعث بنتی ہے۔ اگر وہ اپنے 
فرائض سے ناواقف ہوں تو اپنے فرائض کیسے ادا کر سکتے ہیں؟ 


تااعا نانوی یں قرض سے گرا اما مال کرس کہ وہ اپئے تہ واجیات کر پژر اک سن 
میں موجود حدیث سے ہوتی ہے ۔ 224 نمبر اور گناہوں سے بچ سکیں۔ اس کی تصدیق سنن ابن ماجہ 


اسلام قبول کرنے کے بعد مکہ میں زندگی 


ایک مختلف راستے کا انتخاب 


رضی اللہ عنہ نے انہیں بتایا کہ میں نے اسلام قبول کر لیا ہے۔ ابوجہل غصے سے اپنے گھر میں 
داخل ہوا اور دروازہ منہ پر مارا۔ ایسا ہی ہوا جب وہ مکہ کے غیر مسلموں میں سے ایک اور بزرگ 
کے پاس گیا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 57 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ عام طور پر جب کوئی ایسا راستہ چنتا ہے جو دوسروں کے راستے سے 
حقلت شیہ اس کنرآ کے دشٹم ردان اور انت اتی میں ان کی طز نت :از مرواحت کا 
سامنا کرنا پڑے گا۔ درحقیقت تنقید کی اکثریت کسی شخص کے رشتہ داروں کی طرف سے آتی ہے۔ 
مثال کے طور پرء جب کوئی مسلمان اسلام کی تعلیمات پر عمل کرنے پر زیادہ توجہ دینے کا فیصلہ 
کرتا ہۓ آوں اگ یہ ایی چو ہے :جس ین ان کے آخاندان ہے ۔خزد عغمل :یں کیا ہے شی اسۓ ان کی 
طرف سے تنقید کا سامنا کرنا پڑے گا۔ ان پر وہ لوگ بے وقوف اور انتہا پسند قرار دیں گے جن کے 
بارے میں وہ یقین رکھتے ہیں کہ وہ ان کے راستے پر ان کا ساتھ دیں گے۔ مسلمانوں کے لیے یہ 
ضروری ہے کہ وہ جس حلال راستے کا انتخاب کرتے ہیں اس پر ثابت قدم رہیں اور الله تعالیٰ کی مدد 
پر بھروسہ رکھیںء اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا صبر کے 
شاکی ساکا کرک رات ان کات سے ات کے لیج 


لوگوں کی طرف سے یہ ایک عام ردعمل ہے کیونکہ جب کوئی شخص زندگی میں دوسروں سے 
مختلف راستے کا انتخاب کرتا ہے تو اسے محسوس ہوتا ہے کہ جیسے اس کا راستہ برا یا برا ہے اور 


یہی وجہ ہے کہ اس شخص نے ایک مختلف راستہ چنا ہے۔ اگرچہ وہ شخص اس پر یقین نہیں کرتا 
ہے لیکن صرف یہ مانتے ہوئے ایک مختلف راستہ چنتا ہے کہ یہ ان کے لیے بہتر ہے لیکن پھر بھی 
انہیں تنقید کا سامنا کرنا پڑے گا۔ یہی وجہ ہے کہ تمام انبیاء علیہم السلام کو اپنی قوم کی طرف سے 
تنقید کا نشانہ بنایا گیا کیونکہ انہوں نے دوسروں کو ایک اور بہتر راستے کی طرف دعوت دی۔ 


نتیجہ یہ کہ جب تک زندگی میں کسی کا راستہ حلال ہے اسے ثابت قدم رہنا چاہیے اور دوسروں کی 
تنقید سے باز نہیں آنا چاہیے۔ لیکن اس کا یہ مطلب نہیں کہ وہ اپنے حالات اور کردار کو بہتر بنانے 
کی کرفش فا کرو ان کاططلت سے کر انی نف کی مات کے مطاق اھ فلا اتخات کی 
پیروی سے باز نہیں انا چاہیے۔ 


اپنے کاروبار کا خیال رکھنا 


اسلام قبول کرنے کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے اسلام قبول کرنے کا اعلان کرتے ہوئے؛ 
خانہ کعبہ کے قریب غیر مسلموں کے اجتماعات میں گئے۔ ہر بار جب وہ کسی گروہ کو اسلام قبول 
کرنے کا اعلان کرتا تو وہ اس پر حملہ کرتے لیکن وہ انہیں پیچھے ہٹا دیتاء کیونکہ وہ ایک مضبوط 
آدمی تھا۔ کچھ عرصہ یہ سلسلہ چلتا رہا اور آخر کار مکہ کے غیر مسلموں کے ایک رئیس العاص ابن 
وائل سہمی نے دریافت کیا کہ کیا ہو رہا ہے۔ انہیں بتایا گیا کہ عمر رضی اللہ عنہ نے اسلام قبول کر 
لیا ہے۔ اس نے جواب دیا کہ انہیں اسے اکیلا چھوڑ دینا چاہئے کیونکہ ایک شخص کو اپنا مذہب 
منتخب کرنے میں آزاد ہونا چاہئے۔ انہوں نے مزید کہا کہ اگر انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کو قتل کیا 
تو ان کا قبیلہ بنو عدی ان کی طرف سے بدلہ لیں گے۔ چنانچہ غیر مسلموں نے اسے تنہا چھوڑ دیا۔ 
اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 58-57 میں 

پخث کی گئی ہے 


العاص؛ شاید ایک غیر مسلم تھا لیکن اس نے سچ کہا۔ اپنے کاروبار کو سنبھالنا اسلام کی ایک اہم شاخ 
ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک اپنے اسلام کو بہترین نہیں بنا سکتا جب تک کہ وہ ان چیزوں 
سے اجتناب نہ کرے جن سے اس کا کوئی تعلق نہیں۔ 


اس حدیث میں ایک ہمہ گیر نصیحت ہے جس کا اطلاق زندگی کے ہر پہلو پر ہونا چاہیے۔ اس میں 
ایک شخص کی تقریر کے ساتھ ساتھ ان کے دیگر جسمانی اعمال بھی شامل ہیں۔ اس کا مطلب یہ ہے 
کہ جو مسلمان اپنے ایمان کو کامل کرنا چاہتا ہے اسے ایسی باتوں سے اجتناب کرنا چاہیے قول و 
فعل کے ذریعے جن سے ان کا کوئی تعلق نہیں ہے۔ اور اس کے بجائے وہ خود کو ان کاموں میں 


مشغول رکھیں جو کرتے ہیں۔ انسان کو ان باتوں کو بہت سنجیدگی سے لینا چاہیے جو ان کے ساتھ ہیں 
اور ان ذمہ داریوں کو نبھانے کی کوشش کریں جو اسلام کی تعلیمات کے مطابق صرف اور صرف 
اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے ہیں۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اگر کوئی شخص اپنی سوچ یا خواہشات 
کے مطابق چیزوں سے گریز کرے تو وہ اپنا ایمان مکمل نہیں کر سکے گا۔ لیکن جو اپنا ایمان کامل 
کرتا ہے وہ ان چیزوں سے اجتناب کرتا ہے جن سے بچنے کی اسلام نے نصیحت کی ہے۔ یعنی اپنے 
تمام فرائض کو پورا کرنے کی کوشش کرنی چاہیےء تمام گناہوں اور اسلام میں ناپسندیدہ چیزوں سے 
بچنا چاہیے اور غیر ضروری حلال چیزوں کے زیادہ استعمال سے بھی پرہیز کرنا چاہیے۔ اس فضیلت 
کو حاصل کرنا ایمان کی فضیلت کی ایک خصوصیت ہے جس کا ذکر صحیح مسلم نمبر 99 کی حدیث 
میں ہے۔ یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص الہ تعالیٰ کی عبادت اس طرح کرتا ہے کہ گویا وہ اس 
کا مشاہدہ کر سکتا ہے یا وہ کم از کم الله سے پوری طرح واقف ہو جاتا ہے۔ ان کے ہر خیال اور عمل 
گا شاف کرتے وزالت :این ای دگرائی سے آگاء یرتا ایک:اسلتان گر شیش گتاون سے ریت گرتے 
اور اعمال صالحہ کی طرف جلدی کرنے کی ترغیب دے گا۔ جو ان چیزوں سے پرہیز نہیں کرتا جن 

سے کوئی سروکار نہیں وہ اس درجہ فضیلت کو نہیں پہنچ سکتا۔ 


ان چیزوں سے اجتناب کرنے کا ایک بڑا پہلو جن سے انسان کو کوئی سروکار نہیں ہوتا اس کا تعلق 
تقریر سے ہے۔ گناہوں کی کثرت اس وقت ہوتی ہے جب انسان ایسے الفاظ کہے جن سے کوئی تعلق نہ 
ہو جیسے غیبت اور غیبت۔ فضول گفتگو کی تعریف یہ ہے کہ جب کوئی شخص ایسے الفاظ کہے جو 
گناہ کے تو نہ ہوں لیکن بیکار ہوں اور اس لیے ان کی فکر نہ ہو۔ جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 2408 
میں موجود حدیث سے ثابت ہے کہ لغو بات اللہ تعالیٰ کو ناپسند ہے۔ لاتعداد دلائلء لڑائیاں اور یہاں تک 
کہ جسمانی نقصان بھی صرف اس لیے ہوا ہے کہ کسی نے ایسی بات کی جس سے انہیں کوئی 
سروکار نہ ہو۔ کئی خاندان تقسیم ہو چکے ہیں۔ بہت سی شادیاں ختم ہو چکی ہیں کیونکہ کسی کو ان 
کے کاروبار پر کوئی اعتراض نہیں تھا۔ اسی لیے اللہ تعالیٰ نے قرآن مجید میں مفید کلام کی مختلف 

:اقسام کی نصیحت فرمائی ہے جس سے لوگوں کو فکر مند ہونا چاہیے۔ باب 4 النساءء آیت .114 


ان کی زیادہ تر نجی گفتگو میں کوئی بھلائی نہیں ہے؛ سوائے ان لوگوں کے جو صدقہ کرنے کا حکم " 
دیتے ہیں یا جو حق ہے یا لوگوں کے درمیان صلح کرواتے ہیں۔ اور جس نے یہ کام اللہ کی رضامندی 
کے لیے کیا تو ہم اسے بہت بڑا اجر دیں گے۔ 


درحقیقت ایسے الفاظ کا بولنا جو انسان کے لیے فکرمند نہ ہوں لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کی 
بنیادی وجہ ہو گی۔ جامع ترمذی نمبر 2616 میں موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا 
ہے۔ اسی لیے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2412 میں موجود ایک 
حدیث میں نصیحت فرمائی کہ تمام تقریریں شمار ہوں گی۔ کسی شخص کے خلاف جب تک کہ اس کا 
تعلق نیکی کی نصیحتء برائی سے منع کرنے یا الہ تعالیٰ کے ذکر سے نہ ہو۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ 
تقریر کی دیگر تمام شکلیں کسی شخص کی فکر نہیں ہیں کیونکہ ان سے انہیں کوئی فائدہ نہیں ہوگا۔ یہ 
نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اچھی نصیحت کرنا ہر اس چیز کو شامل کرتا ہے جو کسی کی دنیاوی اور 

مذہبی زندگی میں فائدہ مند ہوء جیسے کہ وہ پیشہ۔ 


لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنے قول و فعل کے ذریعے ان باتوں سے بچنے کی کوشش کریں جن 
سے ان کا کوئی تعلق نہیں ہے تاکہ وہ اپنے ایمان کو مکمل کر سکیں۔ سیدھے الفاظ میںء جو شخص 
ان چیزوں کے لیے وقت لگاتا ہے جن سے کوئی سروکار نہیں ہوتاء وہ ان چیزوں میں ناکام ہو جاتا 
ہے جو ان سے متعلق ہیں۔ اور جو اپنے آپ کو ان چیزوں میں مشغول رکھتا ہے جو ان سے متعلق ہیں 
وہ ان چیزوں پر خرچ کرنے کے لئے وقت نہیں پائے گا جو ان سے متعلق نہیں ہیں۔ یعنی اللہ تعالیٰ 

کی رحمت سے دونوں جہانوں میں کامیابی حاصل کریں گے۔ 


حق پر عمل کرنا 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلام قبول کیا تو انہوں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کو مکہ میں خانہ کعبہ میں صحابہ کرام کے ساتھ کھلے عام نماز ادا کرنے پر آمادہ کیا۔ اللہ ان 
سے راضی ہو۔ اس سے پہلے ایسا کرنا ممکن نہیں تھا کیونکہ ان کی تعدادء سماجی طاقت اور اثر و 
رسوخ بہت کم اور کمزور تھا۔ مکہ کے غیر مسلموں نے عمر رضی اللہ عنہ کو اپنے ساتھ دیکھ کر ان 
پر حملہ کرنے کی ہمت نہ کی۔ اس کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے حضرت 
عمر رضی اللہ عنہ کو فاروق کا لقب دیاء یعنی حق و باطل میں فرق کرنے والا۔ اس پر امام اصفہانی 
رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 63 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں سچائی کو اپناتے ہوئے اس کے نقش قدم پر چلنے کی 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی الہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی طرف لے 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 


حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
عفان اظاعھہ ان کے اھدگ تسیلء اس کی ساضاون شے احقابت او شو لق ا2خل افاظلت 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


اپنی حفاظت کرنا 


چونکہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہما معاشرتی طور پر کمزور تھے وہ خانہ کعبہ میں نماز نہیں پڑھ 
سکتے تھے یہاں تک کہ عمر رضی اللہ عنہ مسلمان ہو گئے۔ جب وہ مسلمان ہوا تو اس نے صحابہ 
کرام رضی اللہ عنہم کو نقصان سے بچایا اور مکہ کے غیر مسلموں سے لڑتے رہے یہاں تک کہ وہ 
الع کر اج رکی اھ ھکر سے گے گل گے یں یں انام مع التلی> غیر بن الخطائلہ ق گی 

زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 59 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 1931 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص کسی دوسرے کی عزت کی حفاظت کرے گا اللہ تعالیٰ اسے جہنم کی 
آگ سے محفوظ رکھے گا۔ 


جس طرح ایک مسلمان یہ چاہتا ہے کہ دوسرے اس کی موجودگی یا غیر موجودگی میں اس کی عزت 
کی حفاظت کریں اسے بھی اپنی موجودگی یا غیر موجودگی میں دوسروں کی عزت کی حفاظت کرنی 
چاہیے۔ درحقیقت دوسروں کے لیے وہی محبت کرنا جو وہ اپنے لیے چاہتا ہے ایک سچے مومن کی 
خصوصیت ہے جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث کے مطابق۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ 
جب کوئی ان کے بارے میں برا کہے؛ جیسے غیبت کرنا۔ یا بہتانء اس بات سے قطع نظر کہ وہ جو 
کہہ رہے ہیں وہ سچ ہے یا نہیں۔ یہ دوسروں کے عیب چھپانے کا ایک پہلو ہے جو ال تعالیٰ کی طرف 
لے جاتا ہے؛ دونوں جہانوں میں ان کے عیب چھپاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 225 کی ایک حدیث میں 
اس کی تلقین کی گئی ہے۔ اس طرح کا برتاؤ اللہ تعالیٰ کے لیے دوسروں سے محبت کا واضح ثبوت 
ہے جو کہ ایک حدیث کے مطابق جنت کی طرف لے جانے والی صفت ہے۔ جامع ترمذی؛ نمبر 
میں موجود ہے۔ 2688 


زیر بحث اہم حدیث سے واضح طور پر معلوم ہوتا ہے کہ ایک مسلمان کو دوسروں کی مدد کرنے 
سے فائدہ ہوتا ہے اس لیے اگر وہ دوسروں کی فکر کرنے میں بہت زیادہ مشغول ہو تو اسے کم از کم 
اپنے مفاد کے لیے ایسا ہی کرنا چاہیے۔ 


لیکن جو شخص کسی نقصان کے خوف کے بغیر دوسروں کی عزت کا دفاع کرنے میں ناکام رہتا ہے 
تو اس کو ڈرنا چاہیے کہ الله تعالیٰ اس وقت اور جگہ پر اس کی عزت کی حفاظت نہیں کرے گا جہاں 
دوسرے اس کی خلاف ورزی کر رہے ہوں۔ اور خاص طور پر قیامت کے دن۔ 


آخر میںء جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث دوسروں کی عزت کی حفاظت کی تلقین کرتی ہے یہ 
بالواسطہ طور پر دوسروں کی عزت کو پامال نہ کرنے کی اہمیت کی طرف اشارہ کرتی ہے۔ سنن 
نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث کے مطابق درحقیقت یہ ایک سچے مسلمان اور مومن کی نشانی 
ہے۔ خاص طور پر یہ نصیحت کرتا ہے کہ ایک سچا مسلمان اور مومن اپنی زبانی اور جسمانی نقصان 
. کو دوسروں کے نفس اور مال سے دور رکھے۔ 


مدینہ کی طرف ہجرت 


صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو مدینہ کی طرف ہجرت کرنے کی اجازت 
دے دی۔ چھپ کر وہ سب کچھ چھوڑ کر مدینہ کی طرف ہجرت کرنے لگے جو ان کی ملکیت اور 
جانتی تھی۔ 


وہ واحد شخص جس نے چھپ کر ہجرت نہیں کی وہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ تھے۔ جب اس نے 
ہجرت کا فیصلہ کیا تو اس نے اپنی تلوار رکھی؛ کمان اپنے کندھے پر رکھ دی تیر اٹھائے اور اپنی 
لاٹھی اپنے ساتھ لے گئے۔ وہ خانہ کعبہ کی طرف نکلے جہاں غیر مسلم بیٹھے ہوئے تھے اور خانہ 
کعبہ کا طواف کیا اور مقام ابراہیم علیہ السلام کے پیچھے نماز پڑھی۔ پھر آپ صلی اللہ علیہ وسلم غیر 
مسلموں کی ہر مجلس میں تشریف لے گئے اور ان سے فرمایا کہ میں ہجرت کر رہا ہوں اور جو 
شخص اپنی ماں کو اپنے آپ سے محرومء اپنے بچے کو یتیم اور اس کی بیوی کو بیوہ کرنا چاہے تو 
اسے کسی وادی کے پیچھے ملنا چاہیے۔ کسی کی ہمت نہیں تھی کہ وہ اسے لڑائی کا چیلنج دے 
سکے۔ اس کے بجائے چند کمزور اور مظلوم لوگ ان کے پیچھے چلے اور آپ نے انہیں اسلام کی 
تعلیم دی اور پھر مکہ چھوڑ کر مٹھی بھر صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے ساتھ مدینہ کی طرف روانہ 
ہوئے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 60 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ مسلمانوں سے ان مشکلات پر قابو پانے کا 
مطالبہ نہیں کرتا جو حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے 
برداشت کیں۔ مثال کے طور پر وہ مکہ سے مدینہ ہجرت کر گئے جہاں انہوں نے اپنے گھر والوں؛ 
گھروں؛ کاروباروں کو پیچھے چھوڑ دیا اور اللہ تعالیٰ کی خاطر ایک اجنبی سرزمین کی طرف ہجرت 
کی۔ 


ای کے نے سو یشارن کو این رکا مات کاسقناے ود اھکل ھی کات 
9۶۴ہ۷9۳۷)) ۰۷۶۷ و0 
ادراان کر کی می ورت ات تحضر ھا تر کی نان 1ج کے کے نے خی چھ کید سی 
رورض جو کت ئ نے کوک اھ ھا یرگ و دو نے کے کر 
اور اہل و عیال کو اس کی خاطر چھوڑ دیں۔ اس شکر کو عملی طور پر ان نعمتوں کو استعمال کرتے 
ہوئے ظاہر کیا جانا چاہیے جو اللہ تعالیٰ کو راضی کرتی ہیں۔ 


اس کے علاوہء جب کسی مسلمان کو مشکلات کا سامنا کرنا پڑتا ہے تو اسے ان مشکلات کو یاد رکھنا 
چاہیے جو نیک پیشروؤں کو پیش آئیں اور انہوں نے اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی سے ان پر کیسے قابو 
پایاء جس میں اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا صبر کے ساتھ 
کیونکہ وہ جانتے ہیں کہ صالح پیش رو ال تعالیٰ کے نزدیک زیادہ محبوب تھے پھر بھی انہوں نے 
صبر کے ساتھ زیادہ سخت مشکلات کو برداشت کیا۔ درحقیقت سنن ابن ماجہ نمبر 4023 میں موجود 
ایک حدیث اس بات کی نصیحت کرتی ہے کہ انبیاء کرام علیہم السلام نے سخت ترین امتحانات کو 
برداشت کیا اور وہ بلاشبہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک سب سے زیادہ محبوب ہیں۔ 


اگر کوئی مسلمان نیک پیشروؤں کی ثابت قدمی کی پیروی کرتا ہے تو امید ہے کہ وہ آخرت میں ان 
کے ساتھ ہو گا۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی زندگی کے دوران مدینہ میں زندگی 


ہجرت کے بعد پہلا سال 


مدینہ میں مسجد نبوی کی تعمیر 


ایک خوبصورت میراث 


جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مدینہ منورہ تشریف لائے تو سب سے پہلے جو کام 
انہوں نے کیا ان میں سے ایک اللہ تعالیٰ کا گھرء مسجد نبوی بنانا تھا۔ یہ زمین دو یتیم لڑکوں سہیل اور 
سہل رضی اللہ عنہ کی تھی جنہوں نے مفت میں زمین کی پیشکش کی لیکن حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے اسے مفت میں لینے سے انکار کر دیا اور ان سے خرید لیا۔ اس پر امام ابن کثیر 

کی سیرت نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 166-165 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سب سے پہلے؛ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دنیاوی وراثت آتے جاتے ہیں۔ کتنے امیر اور طاقتور 
لوگوں نے بڑی بڑی سلطنتیں صرف اس لیے بنائی ہیں کہ ان کے مرنے کے فوراً بعد انہیں توڑ دیا 
جائے اور انہیں بھلا دیا جائے۔ ان میں سے کچھ وراثت سے پیچھے رہ جانے والی چند نشانیاں صرف 
لوگوں کو ان کے نقش قدم پر نہ چلنے کی تنبیہ کرنے کے لیے پائی جاتی ہیں۔ ایک مثال فرعون کی 
عظیم سلطنت ہے۔ اسلام نہ صرف مسلمانوں کو نیک اعمال کی صورت میں اپنے آگے آخرت کے لیے 
برکتیں بھیجنے کا درس دیتا ہے بلکہ یہ انہیں یہ بھی سکھاتا ہے کہ وہ اپنے پیچھے ایک خوبصورت 


میراث چھوڑیں جس سے لوگ فائدہ اٹھا سکیں۔ درحقیقت جب کوئی مسلمان فوت ہو جاتا ہے اور اپنے 
پیچھے کوئی مفید چیز چھوڑ جاتا ہے جیسے پانی کے کنویں کی صورت میں جاری صدقہ ان کو اس 
کا ثواب ملے گا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 4223 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا ایک 
معلعاق کو جات عمو لیت عق کرس کں گرم کر عاونا تام وس لان سکیا کے پوت 
لیکن ساتھ ہی ساتھ ایک اچھی میراث چھوڑنے کی کوشش بھی کرنی چاہیے جو ان کے انتقال کے بعد 


ان کے لیے فائدہ مند ہو۔ 


بدقسمتی سے بہت سے سمسلمان اپنی دولت اور جائیدادوں کے بارے میں اس قدر فکر مند ہیں کہ انہیں 
چھوڑ کر ہی چلے جاتے ہیں جس کا انہیں کوئی فائدہ نہیں ہوتا۔ ہر مسلمان کو یہ یقین کرنے میں 
دفزکاز ذہین تھا جانا بھاہتے کر ق کے بای اپنۓ لئے ايک مز اٹ رکائے کے لت کافی فک سے کیوتکم 
موت کا لمحہ نامعلوم ہے اور اکثر غیر متوقع طور پر لوگوں پر حملہ کرتا ہے۔ آج وہ دن ہے جب 
ایک مسلمان کو صحیح معنوں میں اس میراث پر غور کرنا چاہیے جو وہ اپنے پیچھے چھوڑے گا۔ 
اگر یہ میراث اچھی اور فائدہ مند ہے تو انہیں اللہ تعالیٰ کی حمد کرنی چاہیے کہ اس نے انہیں ایسا 
کرنے کی توفیق عطا فرمائی۔ لیکن اگر کوئی ایسی چیز ہے جس سے ان کو کوئی فائدہ نہیں ہو گا تو 
وہ کوئی ایسی چیز تیار کریں جس سے وہ نہ صرف آخرت کی بھلائی کو آگے بھیجیں بلکہ نیکی بھی 
پیچھے چھوڑ جائیں۔ امید ہے کہ جو اس طرح خیر میں گھرا ہوا ہے ال تعالیٰ اسے بخش دے گا۔ لہٰذا 
رسفا کی اھ لت سی سوا کرت اھ اکر کہ آزرگی ساٹ کا نے 


نماز کی اذان 


کامیابی کے لیے کال کریں۔ 


مسجد نبوی صلی اللہ علیہ وسلم کی تعمیر کے بعد لوگوں کو ہوشیار رہنے کی ضرورت تھی کہ مسجد 
میں باجماعت نماز کب شروع ہونے والی تھی۔ کچھ نصیحتیں کی گئیںء جیسے ہارن یا گھنٹی کا 
استعمالء لیکن ان کو حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے رد کر دیاء کیونکہ آپ اہل کتاب کی تقلید 
نہیں کرنا چاہتے تھے۔ کسی نے مشورہ دیا کہ جب نماز باجماعت شروع ہونے والی ہو تو آدمی 
پکارے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس اختیار کو پسند فرمایا۔ عبداللہ بن زید رضی 
الله عنہ نے ایک خواب دیکھا جس میں ایک شخص نے انہیں حکم دیا کہ اذان کس چیز پر مشتمل ہے۔ 
حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے بھی اسی طرح کا خواب دیکھا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے بلال بن رباح رضی اللہ عنہ کو نماز باجماعت کے لیے اذان دینے کا حکم دیا۔ اس 

پر امام محمد السلابی کی کتاب نبوی زندگی جلد 1ء صفحہ 733-731 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سب سے پہلے غور کرنے والی بات یہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اذان 
تیج کے ھے اتک اکہربا کے سائق قلم کا الفقات کیا اه اسم سے سرب کاوتیز کر دفاھت 
اس کی نسلی اور سماجی حیثیت کی وجہ سے اکثر حقیر سمجھتا تھا۔ .اس سے اسلام میں مساوات کی 

اہمیت کی نشاندہی ہوتی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر نہیں 
کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے ہیں 
تو ہمیشہ اپنی نیت کو درست کرنا چاہیے جیسا کہ اللہ تعالیٰ اسے صرف اس صورت میں اجر دے گا 
جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں کی خاطر 
اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں جن کے لیے 
انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 3154 میں 
موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


لن کے ان سم ات اسلا سی سار ات گی اشت بظات کرت جب ایک لس تار سرت 
جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برثتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے مسلمانوں 
نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو دوسروں سے 
بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان کیا ہے کہ اسلام 
کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان کو دوسرے پر 
تشیلہ لی ہے ہے آن کی رو کا نطاب کاروہ الا تعالیٰ کے اجکام کو کنا پورا کرمے ہیں: 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہیں۔ باب 49 
:الحجرات؛ آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


ہے ۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ الله تعالیٰ کی اطاعت میں اپنے آپ کو مشغول رکھ کر اس کے حقوق 
اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا اس سے 
تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس مسلمان میں اعمال 
صالحہ کی کمی ہوء اس میں ال تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ ان کے نسب کی وجہ 


سے درجہ بندی .۔حقیقت میںء یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے دولت نسلء جنس یا 
سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


آخر میں یہ واقعہ بھی تعلیم کی خاطر مساجد میں جانے اور فرض نمازیں جماعت کے ساتھ ادا کرنے 
کی اہمیت کی طرف اشارہ کرتا ہے۔ 


قرآن پاک عام طور پر مسجد میں جماعت کے ساتھ فرض نماز ادا کرنے کی اہمیت کی طرف اشارہ 
یی 


“اور رکوع کرنے والوں کے ساتھ رکوع کرو۔” 


درحقیقت اس آیت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث کی بنا پر بعض معتبر علماء نے اس 
کو مسلمان مردوں پر واجب قرار دیا ہے۔ مثال کے طور پر سنن ابوداؤد نمبر 550 میں موجود ایک 
حدیث میں واضح طور پر تنبیہ کی گئی ہے کہ جو مسلمان اپنی فرض نمازیں مسجد میں باجماعت ادا 
نہیں کریں گے انہیں صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے منافق قرار دیا ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان مردوں کے گھروں کو جلانے کی دھمکی بھی دی تھی جو بغیر کسی 
عذر کے باجماعت مسجد میں اپنی فرض نمازیں ادا کرنے میں ناکام رہے تھے۔ اس کی تصدیق صحیح 
مسلم نمبر 1482 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ جو مسلمان اس اہم عمل کو انجام دینے کی پوزیشن 
میں ہوں وہ کریں۔ انہیں یہ دعویٰ کرنے میں خود کو بیوقوف نہیں بنانا چاہئے کہ وہ دوسرے نیک کام 
انجام دے رہے ہیں جیسے کہ گھر کے کاموں میں اپنے خاندان کی مدد کرنا۔ یوں تو صحیح بخاری 
نمبر 676 میں موجود ایک حدیث کے مطابق یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے لیکن 
ضروری ہے کہ آپ کی روایات کی اہمیت کو اپنی خواہشات کے مطابق ترتیب نہ دیا جائے۔ جو کوئی 
ایسا کرتا ہے وہ اس کی روایات کی پیروی نہیں کر رہا ہے وہ صرف اپنی خواہشات کی پیروی کر رہا 


طرف روانہ 
ا سلم مسجد کی 
لہ علیہ وآلہ و ج 
تا تو حضور نبی اکرم صلی اللہ علی 
٦‏ 0*0 
کہ جب فرض نماز 
ہوتے۔ 


دوسروں کے لیے اخلاص 


مدینہ ہجرت کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو یہ اطلاع ملی کہ مکہ سے دو غیر مسلم ابوجہل 
این ہشام اور حارث ابن ہشام اپنے مسلمان سوتیلے بھائی عیاش ابن کو راضی کرنے کے لیے مدینہ 
تشریف لائے۔ ابی ربیعہ رضی اللہ عنہ ان کے ساتھ مکہ واپس لوٹے۔ انہوں نے اس سے وعدہ کیا کہ 
وم اتے انقضان 'کہیں پہنچاتا چاہتےۓ ہیں اور ضرتا یہ چاہکے ہین کر ود اپنی :مان سے ملتے مکہ واپین 
آٌجائے جس نے قسم کھائی تھی کہ جب تک وہ اسے نہ دیکھ لے اپنی دیکھ بھال نہیں کرے گی۔ عمر 
رضی اللہ عنہ بصیرت رکھتے تھے اور سمجھ گئے تھے کہ دو غیر مسلم عیاش رضی اللہ عنہ کے 
خلاف سازش کر رہے ہیں۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے کہا کہ ان کے ساتھ نہ جانا۔ عیاش رضی 
الہ گقوتے ابذی واللہ سے فیک کی وک سر ماک جات جانا او و گتا کے ود التی والاۃ کن دیکھ کر اپنا 
کچھ مال مکہ سے مدینہ واپس بھی لے آئیں گے۔ اس کی حوصلہ شکنی کے لیے حضرت عمر رضی 
ات تے اس اپفاً الغا مال بی کیا لیکن عیائن رض اشرعة کے ہد بھی سیت سی رت سے 
انکار کر دیا۔ آخر کار عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں اپنا تیز رفتار اونٹ دیا اور انہیں خبردار کیا کہ 
اگر وہ مکہ کے غیر مسلموں پر خیانت کا شبہ کریں تو فوراً بھاگ جائیں۔ مکہ واپسی کے راستے میں 
عیاش رضی اللہ عنہ کو دھوکہ دیا گیا اور اغوا کر لیا گیا۔ انہوں نے اس پر تشدد کیا یہاں تک کہ اس 

نے اسلام چھوڑ دیا اور اپنے سابقہ مذہب کی طرف لوٹ گیا۔ 


صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کا عقیدہ تھا کہ الله تعالیٰ اس شخص کی توبہ قبول نہیں کرے گا جو مرتد 
ہو۔ بعد ازاں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ ہجرت کے بعد مرتد ہونے والوں کے 
:بارے میں درج ذیل آیات نازل ہوئیں۔ باب 39 از زمرہ آیات 55-53 


کہہ دیجتے کہ اۓ میرے بتدو:خنہوں لئۓ اپتیٰ۔جاٹون یں زیادتیٰ کی ہے الله کی رخنت سے آماپوین کر 
ہوء بے شک اللہ تمام گناہوں کو بخش دیتا ہے بیشک وہی بخشنے والا مہربان ہے اور پلٹ آؤ۔ اپنے 
رب کی طرف جھک جاؤ اور اس سے پہلے کہ تم پر عذاب آجائے؛ پھر تمہاری مدد نہیں کی جائے 
گی اور تمہارے رب کی طرف سے جو کچھ تم پر نازل ہوا ہے اس کی پیروی کرو؛ اس سے پہلے کہ 

"تم پر اچانک عذاب آجائے۔ جبکہ تم نہیں سمجھتے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے پھر یہ آیات لکھ کر ان لوگوں کے پاس بھیج دیں جن پر تشدد کیا گیا 
اور انہیں ارتداد پر مجبور کیا گیا۔ انہوں نے سچے دل سے توبہ کی اور آخرکار اپنے مسلمان بھائیوں 
سے ملنے کے لیے مدینہ ہجرت کرنے میں کامیاب ہو گئے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 64-61 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ہر قدم پر حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے مسلمان بھائیوں کے ساتھ مکمل اخلاص کا مظاہرہ کیا۔ 
اس نے سب سے پہلے عیاش رضی اللہ عنہ کو تنبیہ کی کہ وہ دو غیر مسلموں کے ساتھ مکہ واپس نہ 
جائیں اور مدینہ میں رکھنے کے لیے اپنا آدھا مال بھی پیش کر دیا۔ یہاں تک کہ اس نے اسے سفر کے 
لیے اپنا اونٹ بھی دیا۔ آخر کار آپ نے قرآن پاک کی یہ آیات ان کے پاس بھیجیں تاکہ وہ خلوص دل 
سے توبہ کر کے اسلام میں دوبارہ داخل ہونے کی ترغیب دیں۔ دوسروں کے لیے یہ اخلاص اسلام کا 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 

لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ اس میں 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
ژنگیوں کو ہس لے کے لیۓ انی بد کا جانااشائق ہے )جا ے یہ خرداکو مشکن میں ڈالتے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔'' 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 

:کریں۔ باب 28 القصص:؛ آیٹ 77 


اور نیکی کرو جس طرح اللہ نے تمہارے ساتھ بھلائی کی ہے“۔" 


بھائی چارہ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنے ہم وطن مہاجرین؛ مہاجرین اور مددگاروںء انصار 
اس کے درمیان بھائی چارہ قائم کیا۔ آپ نے انہیں اللہ تعالیٰ کی راہ میں بھائی بھائی بننے کی تلقین کی۔ 
پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 215 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے عمر بن خطاب اور تین دوسرے صحابہ کے درمیان 
اخوت کا رشتہ قائم کیا :عویم ابن سعید عتبان ابن مالک اور معاذ بن عفراء رضی اللہ عنہم۔ اس پر امام 
محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1ء صفحہ 66 میں بحث کی گئی ہے۔ 


وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ لوگ منقسم ہو جاتے ہیں اور وہ مضبوط تعلق کھو دیتے ہیں جو کبھی 
ایک دوسرے کے ساتھ تھا۔ اس کی بہت سی وجوہات ہیں لیکن ایک بڑا سبب وہ بنیاد ہے جس پر ان 
کے والدین اور رشتہ داروں نے ان کا تعلق قائم کیا تھا۔ یہ عام طور پر جانا جاتا ہے کہ جب عمارت 
کی بنیاد کمزور ہوتی ہے تو عمارت یا تو وقت کے ساتھ خراب ہوجاتی ہے یا گر جاتی ہے۔ اسی طرح 
جب لوگوں کو آپس میں جوڑنے والے بانڈز کی بنیادیں درست نہیں ہوتیں تو ان کے درمیان بندھن 
بالآخر کمزور یا ٹوٹ جاتا ہے۔ جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم صحابہ کرام رضی اللہ 
عنہم کو لے کر آئے تو آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے ان کے درمیان 
رشتہ جوڑ دیا ۔ جبکہ آج زیادہ تر مسلمان قبائلیتء بھائی چارے اور دوسرے خاندانوں کو دکھانے کے 
لیے لوگوں کو اکٹھا کرتے ہیں۔ اگرچہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہ کی اکثریت آپس میں باہم تعلق نہیں 
رکھتی تھی لیکن چونکہ ان کو جوڑنے والے بندھنوں کی بنیاد صحیح تھی یعنی اللہ تعالیٰ کی رضا 
کے لیے ان کے رشتے مضبوط سے مضبوط ہوتے گئے۔ جبکہ آج کل بہت سے مسلمان خون کے 
رشتے میں ہیں لیکن وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ الگ ہو گئے ہیں کیونکہ ان کے رشتوں کی بنیاد 
باطل یعنی قبائلیت اور اسی طرح کی چیزوں پر تھی۔ 


مسلمانوں کو یہ سمجھ لینا چاہیے کہ اگر رشتہ داریوں اور غیر رشتہ داروں کے حقوق کی پاسداری 
کے اہم فریضے کو ادا کرنے کے لیے اپنے بندھنوں کو قائم رکھنے اور اجر کمانے کی خواہش 
رکھتے ہیں تو انھیں صرف ال تعالیٰ کی رضا کے لیے رشتہ جوڑنا چاہیے۔ اس کی بنیاد یہ ہے کہ 
لوگ صرف ایک دوسرے سے جڑیں اور ایک دوسرے کے ساتھ اس طریقے سے کام کریں جو اللہ 
:تعالیٰ کو پسند ہو۔ قرآن پاک میں اس کا حکم دیا گیا ہے۔ باب 5 المائدةء آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔“ 


سمجھدار سوالات 


سوالات کرنے سے نہیں شرماتے تھے جب آپ کو معاملات میں یقین نہ تھا۔ لیکن اس نے ایسا کرتے 
وقت ہمیشہ صحیح آداب کا مشاہدہ کیا اور سمجھدار سوالات پوچھے اور سمجھدارانہ رائے کا اظہار 
کیاء جن کی جڑیں اسلامی علم میں تھیں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی 

اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 75 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 3257 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
بہت زیادہ سوالات کرنے سے منع فرمایا ہے کیونکہ یہ گزشتہ امتوں کی تباہی کا باعث بنی۔ مسلمانوں 
کو چاہیے کہ وہ اپنی استطاعت کے مطابق جس چیز کا انہیں حکم دیا گیا ہے وہ کریں اور جس چیز 
سے انہیں منع کیا گیا ہے اس سے پرہیز کریں۔ 


مسلمانوں کو اس ذہنیت کو نہیں اپنانا چاہئے کیونکہ جن لوگوں کو بہت زیادہ سوالات کرنے کی عادت 
ہوتی ہے وہ اکثر اپنے فرائض کو پورا کرنے اور فائدہ مند علم حاصل کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
کیونکہ وہ کم اہم اور بعض اوقات غیر متعلقہ معلومات کے بارے میں پوچھنے اور تحقیق کرنے میں 
بہت زیادہ مصروف ہوتے ہیں۔ یہ ذہنیت کسی شخص کو اس قسم کے مسائل پر بحث اور بحث کرنے 
کی ترغیب دے سکتی ہے۔ بدقسمتی سے آج مسلمانوں میں یہ رویہ کافی پھیل چکا ہے کیونکہ وہ اکثر 
اپنے فرائض کی ادائیگی پر توجہ دینے کے بجائے غیر واجب اور کم اہم مسائل پر بحث کرتے ہیں 
اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی قائم کردہ روایات کا صحیح معنیٰء پورا کرنا۔ ان کے 
کل آقات اؤں کراظ کے ساتھ 


ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ ایسے موضوعات پر تحقیق اور استفسار کرے جو دنیوی اور دینی دونوں 
معاملاڈت کے لیے ضروری اور سمجھنے کے لیے ضروری ہیں ورنہ وہ اس حدیث میں مذکور لوگوں 
کے نقش قدم پر چلیں گے اور اپنی زندگی کو مزید مشکل میں ڈال دیں گے۔ 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
کوشش کی انہیں اسلام کی گہری سمجھ عطا کی گئی؛ یہ فہم صرف چند لوگوں کے درمیان ہے۔ وہ 
اس درجہ تک پہنچ گئے کہ اکثر وحی الٰہی کے ذریعے ان کی رائے اور بیانات کی تصدیق ہو جاتی 
تھی۔ یہی وجہ ہے کہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ ایک فرشتہ ہے جو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زبان سے بات کرتا 

ہے۔ .اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 64 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 402 میں موجود ایک حدیث میں عمر رضی اللہ عنہ نے ایک بار یہ تبصرہ کیا کہ 
ان کے تین قول کی تصدیق وحی الٰہی سے ہوئی ہے۔ سب سے پہلے ان کی خواہش تھی کہ وہ مکہ 
میں حضرت ابراہیم علیہ السلام کے مقام کو نماز کی جگہ کے طور پر لے جائیں۔ اللہ تبارک وتعالیٰ 

:نے سورۃ البقرہ آیت نمبر 125 نازل فرمائی 


“اور )اے ایمان والو (ابراہیم کے کھڑے ہونے کی جگہ سے نماز کی جگہ بنا لو۔” 


دوسرا ان کا حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو نصیحت تھی۔ عمر رضی اللہ عنہ نے 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ازواج مطہرات سے خواہش کی کہ وہ مومنین کی والدہ 
ہیں وہ اپنے آپ کو مردوں سے پردہ رکھیں؛ جیسا کہ اچھے اور برے دونوں مرد ہیں۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زیارت کریں گے اور اس لیے ناگزیر طور پر اپنی ازواج مطہرات 

:کے ساتھ بات چیت کریں گے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے سورۃ النور آیت 31 نازل فرمائی 


اور مومن عورتوں سے کہہ دو کہ وہ اپنی بینائی کو کم رکھیں اور اپنی شرمگاہوں کی حفاظت کریں " 
اور اپنی زینت کو ظاہر نہ کریں سوائے اس کے جو اس سے ظاہر ہو ٭ اور اپنے سروں کا کچھ حصہ 
اپنے سینے پر لپیٹ لیں اور اپنی شرمگاہوں کو ظاہر نہ کریں۔ زینت ]یعنی خوبصورتی [سوائے ان 
کے شوہروں: ان کے باپوں؛ ان کے شوہروں کے باپوںء ان کے بیٹے؛ ان کے شوہروں کے بیٹے؛ ان 
کے بھائیوں؛ ان کے بھائیوں کے بیٹےە ان کی بہنوں کے بیٹےە ان کی عورتوں کے جو ان کے دائیں 
ہاتھ ہیں ]یعنی غلام[ء یا وہ مرد خادم جن کی جسمانی خواہش نہ ہوء یا وہ بچے جو ابھی تک عورتوں 
کے نجی پہلوؤں سے واقف نہیں ہیں۔ اور وہ اپنے پاؤں پر مہر نہ لگائیں تاکہ وہ اپنی زینت کو ظاہر 

"کر سکیں۔ اور اے ایمان والو تم سب اللہ کی طرف توبہ کرو تاکہ تم کامیاب ہو جاؤ۔ 


:اور باب 339 الاحزاب؛ آیت 59 


اے نبئ؛ اپنی بیویوں اور بیٹیوں اور اہل ایمان کی عورتوں سے کہہ دو کہ وہ اپنے اوپر اپنی چادروں " 
“کا کچھ حصہ لٹکا لیا کریں۔ 


تیسرا وہ وقت ہے جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو اپنی ازواج مطہرات کی طرف 
سے کچھ تناؤ کا سامنا تھا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں خبردار کیا کہ شاید وہ ان سب کو طلاق دے 
دیں اور اللہ تعالیٰ انہیں ان سے بہتر بیویاں عطا فرمائے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے 66 باب تحریم آیت 5 

:نازل فرمایا 


ہو سکتا ہے کہ اس کا ربء اگر وہ تم کو طلاق دے دے تو اس کے بدلے تم سے بہتر بیویاں بدل ” 
دےء جو کہ فرمانبردارء ایمان والی اطاعت گزار توبہ کرنے والی؛ عبادت کرنے والی اور سفر 
“کرنے والی؛ پہلے سے شادی شدہ اور کنواری ہوں۔ 


مسلمانوں کو اسلام کی گہرائی سے فہم حاصل کرنے کے لیے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر 
عمل کرتے ہوئے عمر رضی اللہ عنہ کے جذبے کی تقلید کرنے کی کوشش کرنی چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
قوبانی کرس شتقطح حول مک کے :رافک رن جخت ےگا الاضالت ای کے سے فک کا مک اسان 
کر دے گا۔ 


یہ دونوں جسمانی راستے کی طرف اشارہ کرتا ہے جو کوئی علم حاصل کرنے کے لیے اختیار کرتا 
ہے جیسے کہ لیکچرز اور کلاسز میں شرکت کرناء اور وہ راستہ جس کے ذریعے کوئی شخص بغیر 
جسمانی سفر کے علم حاصل کرتا ہے۔ اس میں علم کی تمام اقسام شامل ہیںء جیسے علم کے بارے 
میں سنناء پڑھناء مطالعہ کرنا اور لکھنا۔ جنت کے راستے میں بہت سی رکاوٹیں ہیں جو مسلمان کو اس 
تک پہنچنے سے روکتی ہیں۔ صرف وہی شخص جنت میں جائے گا جس کے پاس ان کا علم ہو اور ان 
پر کیسے قابو پایا جائے۔ اس کے علاوہ؛ یہ آسانی سے سمجھا جاتا ہے کہ کوئی شخص اس دنیا کے 
کسی شہر تک اس کے محل وقوع اور اس کی طرف جانے والے راستے کے بغیر نہیں پہنچ سکتا۔ 
اسی طرح جنت ان چیزوں کے بارے میں جانے بغیر حاصل نہیں کی جا سکتیء جیسے اس کی طرف 
0+008( 


لیکن غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کا علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کا ارادہ اللہ 
تعالیٰ کو راضی کرنا ہونا چاہیے۔ جو کوئی دنیوی وجہ سے دینی علم حاصل کرتا ہے جیسے 
دکھاوے وہ جہنم میں جائے گا اگر وہ سچے دل سے توبہ کرنے میں ناکام رہے گا۔ سنن ابن ماجہ 
نمبر 253 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو اپنے علم پر عمل کرنے کی کوشش کرنی چاہیے کیونکہ عمل کے 
بغیر علم کی کوئی قیمت یا فائدہ نہیں ہے۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جس کے پاس حفاظت کے 
راستے کا علم ہے لیکن اسے اختیار نہیں کرتا اور اس کے بجائے خطرات سے بھرے علاقے میں 
رہتا ہے۔ اس لیے علم کو دو قسموں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے۔ پہلا یہ ہے کہ جب کوئی اپنے علم پر 
عمل کرتا ہے جس سے تقویٰ اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ ہوتا ہے۔ دوسرا وہ ہے جب کوئی 
سے امام ری ضاع کر سے میں تاگام یکا سر اس ا ھے : افاقتالیٰ کی اظائکامئین کوتی افئر کین 
ہوگاء درحقیقت یہ ان کے تکبر میں اضافہ کرے گا کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں حالانکہ وہ گدھے 
:کی طرح ہیں جو کتابیں اٹھائے ہوئے ہیں جو اسے فائدہ نہیں پہنچاتی۔ باب 62 الجمعہہ آیت 5 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا )اپنے علم پر عمل نہیں کیا (اس گدھے کی طرح ہے جو کتابوں کی ” 
کتابیں اٹھائے ہوئے ہے“۔ 


صرف سڑزا 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
کوشش کی انہیں اسلام کی گہری سمجھ عطا کی گئی؛ یہ فہم صرف چند لوگوں کے درمیان ہے۔ وہ 
اس درجہ تک پہنچ گئے کہ اکثر وحی الٰہی کے ذریعے ان کی رائے اور بیانات کی تصدیق ہو جاتی 
تھی۔ یہی وجہ ہے کہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ ایک فرشتہ ہے جو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زبان سے بات کرتا 

ہے۔ .اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 64 میں بحث کی گئی ہے۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دوسرے سال اسلام کی پہلی جنگ بدر ہوئی۔ 
مسلمانوں کو فتح ملنے کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنے صحابہ کرام رضی 
اللہ عنہم سے مشورہ کیا کہ ان کے جنگی قیدیوں کے ساتھ کیا سلوک کیا جائے۔ عمر بن خطاب رضی 
اللہ عنہ نے ان کو ان کے بہت سے جرائم اور جنگی اعمال کی وجہ سے پھانسی دینے کا مشورہ دیا۔ 
لیکن حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس تجویز کو ناپسند کیا۔ اس کے بعدہ ابوبکر 
صدیق رضی اللہ عنہ نے ان کو پھانسی سے معافی دینے اور اس کے بجائے انہیں اپنی آزادی خریدنے 
کی اجازت دینے کا مشورہ دیا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اس نصیحت سے خوش ہوئے 
اور اس پر عمل کیا۔ اگلے دن عمر رضی اللہ عنہ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور 
حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کو روتے ہوئے پایا۔ جب اس نے ان کے طرز عمل پر سوال کیا تو 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ تبصرہ کیا کہ الله تعالیٰ نے ان کو وہ عذاب دکھایا ہے 
جو انہیں قیدیوں کو پھانسی دینے کے بجائے فدیہ لینے پر پہنچاتا۔ پھر اللہ تعالیٰ نے سورۃ الانفال آیت 

نمبر 68-67 نازل فرمائی۔ 


کسی نبی کے لیے یہ نہیں ہے کہ وہ ]جنگ کے [قیدی ہوں جب تک کہ وہ زمین میں ]اللہ کے دشمنوں " 
پر [قتل عام نہ کرے۔ تم )یعنی کچھ مسلمان (دنیا کی چیزیں چاہتے ہوء لیکن اللہ آخرت چاہتا ہے۔ اور 
اللہ غالب اور حکمت والا ہے۔ اگر اللہ کی طرف سے اس سے پہلے کا حکم نہ ہوتا تو جو کچھ تم نے 

لیا اس کی وجہ سے تمہیں بہت بڑا عذاب چھو جاتا۔ 


اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 2 صفحہ 305 اور صحیح مسلم نمبر 4588 میں موجود 
حدیث میں بحث ہوئی ہے۔ 


قیدیوں کو پھانسی دینا ان کے جرائم کی منصفانہ سزا تھی اور یہ مکہ کے غیر مسلموں کے پرتشدد 
رویے کے خلاف ایک مضبوط رکاوٹ کے طور پر کام کرتا۔ یہ روک تھامء طویل مدت میں مزید 
لڑائیوں کو روک سکتی تھی جس سے جانیں بچ جاتی تھیں۔ 


عام طور پرء یہ جاننا ضروری ہے کہ کسی شخص کی جسمانی یا سماجی طاقت چاہے کتنی ہی کیوں 
نہ ہو ایک دن ضرور آئے گا جب اسے اپنے اعمال کے نتائج کا سامنا کرنا پڑے گا۔ زیادہ تر معاملات 
میں یہ ان کی زندگی کے دوران ہوتا ہے جہاں کسی شخص کے اعمال انہیں مصیبت میں لے جاتے 
۔ یہ گا ہیںء جیسے کہ جیل اور آخرکار انہیں آخرت میں بھی اپنے اعمال کے نتائج کا سامنا کرنا پڑے 
تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے نہ صرف لیڈروں پر۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو کبھی بھی دوسروں کے ساتھ برا سلوک نہیں کرنا چاہیےء جیسے کہ ان کے 
سے سبق سیکھنا چاہیے جو ان سے زیادہ طاقت میں تھے ان ظالم لیڈروں رشتہ دار۔ انہیں تاریخ کے 
ایک دن ضرور آیا جب ان کی طاقت ان کے کام نہ آئی اور انہیں اپنے برے اعمال کا خمیازہ بھگتنا 
پڑا۔ سماجی اثر و رسوخ اور طاقت ایسی چیزیں ہیں جو تیزی سے ایک شخص سے دوسرے شخص 
میں منتقل ہوتی ہیں کبھی کسی کے ساتھ زیادہ دیر تک نہیں رہتیں۔ لہٰذا جس مسلمان کے پاس اتنی 
خنافقہ ۷ای سا گر رد سی اسے گے ھے مکل کرے سن سے اتال ایض اور 
اپنے اور دوسروں کو فائدہ پہنچائے۔ لیکن اگر وہ اپنے اختیارات کا غلط استعمال کرتے ہیں تو وہ 
ضا سے کر کے آ کی اک خی کی سای کا ساننتا ھت ہکا ہے آخر خاری کی 


کسی کے اختیار کا غلط استعمال نہ کرنا کیونکہ یہ انہیں قیامت کے اس کے علاوہء یہ ضروری ہے 
دن جہنم میں پھینکنے کا سبب بن سکتا ہے۔ ہر ظالم کو ان کے اعمال صالحہ ان کے مظلوموں کو دینا 
ہوں گے اور اگر ضرورت پڑی تو اپنے مظلوموں کے گناہوں کو لے کر جب تک انصاف نہ ہو 
جائے۔ اس سے بہت سے ظالموں کو جہنم میں ڈالا جائے گا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6579 
میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو اپنے اعمال کے لیے خود کو جواہدہ ٹھہرانا کبھی نہیں بھولنا چاہیے۔ ایسا 
کرنے والے اللہ تعالیٰ کی نافرمانی اور دوسروں کو نقصان پہنچانے سے بچیں گے۔ لیکن جو لوگ خود 
فیصلہ نہیں کرتے وہ اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کرتے رہیں گے اور دوسروں کو نقصان پہنچاتے رہیں 
یہ نہ جانتے ہوئے کہ حقیقت میں وہ صرف اپنے آپ کو نقصان پہنچا رہے ہیں۔ لیکن جب انہیں گے۔ 
اس حقیقت کا ادراک ہو جائے گا تو ان کے لیے سزا سے بچنے میں بہت دیر ہو چکی ہو گی۔ 


کامل ایمان 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
کوشش کی انہیں اسلام کی گہری سمجھ عطا کی گئی؛ یہ فہم صرف چند لوگوں کے درمیان ہے۔ وہ 
اس درجہ تک پہنچ گئے کہ اکثر وحی الٰہی کے ذریعے ان کی رائے اور بیانات کی تصدیق ہو جاتی 
تھی۔ یہی وجہ ہے کہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ ایک فرشتہ ہے جو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زبان سے بات کرتا 

ہے۔ .اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 64 میں بحث کی گئی ہے۔ 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے نویں سال منافقین کے سردار عبدالل بن ابی کی وفات 
ہوئی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اپنی آخری بیماری کے دوران باقاعدگی سے ان کی 
عیادت کرتے تھے اس امید پر کہ وہ سچے دل سے توبہ کریں گے اور سچے مسلمان بن جائیں گے۔ 
تاہم اس نے توبہ نہیں کی اور منافق کی موت واقع ہوئی۔ ان کے صاحبزادے عبداللہ بن عبداللہ بن ابی 
رضی اللہ عنہ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی قمیص کی درخواست کی تاکہ آپ 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اپنے والد کے جسم کو اس سے لپیٹ لیں۔ اس کے علاوہ انہوں نے ان سے 
اپنے والد کی نماز جنازہ پڑھانے کی درخواست کی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنی 
قمیص دی اور نماز جنازہ کی امامت کے لیے اٹھے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنا گاؤن پکڑا 
اور اس شخص کی نماز جنازہ نہ پڑھانے کی تاکید کی جو اسلام اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو 
تباە کرنے کی کوشش میں کسی چیز سے باز نہیں آیا۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہاں تک کہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو وہ آیت یاد دلائی جس میں واضح طور پر لکھا ہے کہ 
اگر آپ منافقین کے لیے ستر مرتبہ بھی استغفار کریں گے تو اللہ تعالیٰ انہیں معاف نہیں کرے گا۔ باب 

:توبہ آیت 80 9 


ان کے لیے ۱ ستغفار کرو یا ان کے لیے ۱ ستغفار نہ کرو۔ اگر آپ ان کے لیے ستر مرتبہ ۱ ستغفار " 
کریں تو اللہ انہیں کبھی معاف نہیں کرے گا۔ یہ اس لیے کہ انہوں نے اللہ اور اس کے رسول کے ساتھ 
''کفر کیا اور اللہ نافرمان لوگوں کو ہدایت نہیں دیتا۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جواب دیا کہ میں اس کے لیے ستر مرتبہ سے زیادہ 
استغفار کروں گا۔ پھر اس کی نماز جنازہ پڑھائی۔ اللہ تعالیٰ نے پھر اسے آئندہ ایسا کرنے سے منع 
:فرمایا۔ باب 9 توبہ آیت 84 


اور ان میں سے جو کبھی فوت ہو گیا ہو اس کی ]نماز جنازہ [نہ پڑھو اور نہ اس کی قبر پر کھڑے ” 
ہو۔ بے شک انہوں نے اللہ اور اس کے رسول کے ساتھ کفر کیا اور نافرمانی کی حالت میں ہی مرے۔ 


اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 4 صفحہ 46 تا 47 اور جامع ترمذی کی حدیث نمبر 3097 
لین یعت ور دی ہے 


ایمان کی وجہ سے ایسا سلوک کیا۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان 
خصوصیات کی نصیحت فرمائی جو مسلمان کے ایمان کو کامل کرتی ہیں۔ 


سب سے پہلے الہ تعالیٰ کے لیے محبت کرنا ہے۔ اس میں دنیاوی اور دینی دونوں معاملات میں 
دوسروں کے لیے بہتر کی خواہش کرنا شامل ہے۔ اس کو عملی طور پر کسی کے اعمال کے ذریعے 


ظاہر کیا جانا چاہیے جس کا مطلب ہے؛ دوسروں کی مالیء جذباتی اور جسمانی طور پر مدد کرنا۔ 
اپنے احسانات کو دوسروں پر شمار کرنا نہ صرف ثواب کو منسوخ کرتا ہے بلکہ اللہ تعالیٰ کے لیے 
ان کی محبت کی کمی کو بھی ثابت کرتا ہے کیونکہ یہ شخص صرف لوگوں سے تعریف اور دیگر 
:معاوضے حاصل کرنا پسند کرتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 264 


"'اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اپنے صدقات کو نصیحت یا ایذا پہنچا کر باطل نہ کرو۔"' 


دنیوی وجوہات کی بنا پر دوسروں کے بارے میں کسی بھی قسم کے منفی جذباتء جیسے حسدہ اللہ 
تعالیٰ کے لیے دوسروں سے محبت کرنے کے منافی ہے اور اس سے بچنا چاہیے۔ 


خلاصہ یہ کہ اس عمدہ خوبی میں دوسروں کے لیے وہ محبت شامل ہے جو صرف الفاظ سے نہیں 
بلکہ اعمال کے ذریعے اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث کے 
مطابق یہ مومن ہونے کا ایک پہلو ہے۔ 


مرکزی حدیث میں زیر بحث اگلی خصوصیت الہ تعالیٰ کے لیے بغض رکھنا ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ 
انسان کو ان چیزوں کو ناپسند کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ کو ناپسند ہیں جیسے اس کی نافرمانی۔ یہ نوٹ 
کرنا ضروری ہےء اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو دوسروں سے نفرت کرنی چاہیے کیونکہ 
لوگ سھی کل سی فا ہت وی ڈر سک شر ای گے عافد اہ سان کر جائیے کرد 
خود اس گناہ کو ناپسند کرے جو ان سے ثابت ہے کہ اس سے بچنا اور دوسروں کو بھی اس سے 
خبردار کرنا۔ مسلمانوں کو چاہئے کہ وہ دوسروں سے تعلق توڑنے کے بجائے نصیحت کرتے رہیں 
کیونکہ یہ احسان مندی انہیں سچے دل سے توبہ کرنے کا باعث بن سکتی ہے۔ اس میں اپنے جذبات 
کی بنیاد پر چیزوں کو ناپسند کرنا شامل ہے جیسے کوئی عمل؛ جو کہ جائز ہے۔ آخر کار اللہ تعالیٰ 
کے لیے ناپسندیدگی کا ثبوت یہ ہے کہ جب وہ اپنے قول و فعل سے ناپسندیدگی کا اظہار کریں گے تو 
یہ ہرگز اس طرح نہیں ہوگا جو اسلام کی تعلیمات کے خلاف ہو۔ یعنی کسی چیز کے لیے ان کی 


ناپسندیدگی ان سے کبھی گناہ کا ارتکاب نہیں کرے گی کیونکہ اس سے ثابت ہوتا ہے کہ کسی چیز 
سے ان کی ناپسندیدگی ان کے اپنے لیے ہے۔ 


دوسروں کا دورہ کرنا 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
کوشش کی انہیں اسلام کی گہری سمجھ عطا کی گئی؛ یہ فہم صرف چند لوگوں کے درمیان ہے۔ وہ 
اس درجہ تک پہنچ گئے کہ اکثر وحی الٰہی کے ذریعے ان کی رائے اور بیانات کی تصدیق ہو جاتی 
تھی۔ یہی وجہ ہے کہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ ایک فرشتہ ہے جو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زبان سے بات کرتا 

ہے۔ .اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 64 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ایک دفعہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک غلام کو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ 
کے پاس بھیجا ۔ غلام بغیر اجازت ان کے گھر میں داخل ہوا جبکہ عمر رضی اللہ عنہ سو رہے تھے 
اور ان کے جسم کا کچھ حصہ ننگا تھا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ایک دوسرے کی زیارت کے سلسلے 
میں اللہ تعالیٰ کی طرف سے احکام و ممانعت حاصل کرنے کی خواہش ظاہر کی۔ پھر اللہ تعالیٰ نے 

:سورۃ النور آیت 58 نازل فرمائی 


اے وہ لوگو جو ایمان لائے ہوء تم میں سے وہ لوگ جو تمہارے دائیں ہاتھ میں ہیں اور جو ابھی تک " 
بلوغت کو نہیں پہنچے ہیں: وہ تین وقتوں میں تم سے اجازت طلب کریں :فجر کی نماز سے پہلے اور 
جب تم اپنے کپڑے الگ رکھو۔ آرام کے لیے [دوپہر کے وقت اور رات کی نماز کے بعد ]یہ ہیں [آپ 

"...کے لیے رازداری کے تین اوقات 


عام طور پر دیکھا جائے تو ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے ثواب کے حصول کے 
لیے اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسروں کی زیارت کے آداب اور شرائط کو پورا کرے۔ انہیں زیادہ 
دیر نہیں ٹھہرنا چاہیے جس سے میزبان اور ان کے رشتہ داروں کو پریشانی ہو۔ اس دن اور عمر میں 
میزیاع آرن اغ کے ال جات سے پہلے سے راطر کڑکا انتان ہے ٹاکر یر بی نایا جا کے کر وہ 


مناسب وقت پر ان سے ملیں۔ انہیں چاہیے کہ وہ اپنے اعمال اور گفتار پر قابو رکھیں تاکہ وہ ہر قسم 
کے گناہوں جیسے کہ گپ شپء غیبت اور دوسروں کی غیبت سے بچیں۔ انہیں دنیا اور آخرت کے 
فائدے والے امور پر بحث کرنی چاہیے۔ جب کوئی اس طرح کا برتاؤ کرے گا تو اسے وہ ثواب ملے 
گا جو احادیث نبوی میں بیان کیا گیا ہے۔ اگر وہ اس میں ناکام رہتے ہیں تو انہیں یا تو کوئی اجر نہیں 
ملے گا یا پھر ان کے برتاؤ کے لحاظ سے گناہوں کے ساتھ چھوڑ دیا جائے گا۔ بدقسمتی سے بہت 
سے مسلمان اس نیک عمل کو انجام دینے سے لطف اندوز ہوتے ہیں لیکن اس کی شرائط کو صحیح 
:طریقے سے پورا کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ باب 4 النساءء آیت 114 


ان کی زیادہ تر نجی گفتگو میں کوئی بھلائی نہیں ہے سوائے ان لوگوں کے جو صدقہ کرنے کا حکم " 
دیتے ہیں یا جو حق ہے یا لوگوں کے درمیان صلح کرواتے ہیں۔ اور جس نے یہ کام اللہ کی رضامندی 
کے لیے کیا تو ہم اسے بہت بڑا اجر دیں گے۔ 


تمام برائی کی کلید 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
کوشش کی انہیں اسلام کی گہری سمجھ عطا کی گئی؛ یہ فہم صرف چند لوگوں کے درمیان ہے۔ وہ 
اس درجہ تک پہنچ گئے کہ اکثر وحی الٰہی کے ذریعے ان کی رائے اور بیانات کی تصدیق ہو جاتی 
تھی۔ یہی وجہ ہے کہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ ایک فرشتہ ہے جو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی زبان سے بات کرتا 

ہے۔ .اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 64 میں بحث کی گئی ہے۔ 


:سب پر واضح کر دے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے سورۃ البقرہ آیت 219 نازل فرمائی 


وہ تم سے شراب اور جوئے کے بارے میں پوچھتے ہیں۔ کہہ دو کہ ان میں گناہ کبیرہ ہے اور لوگوں " 
کے لیے کچھ فائدے بھی ہیں لیکن ان کا گناہ ان کے فائدے سے بڑا ہے۔ 


:فرمائی 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو نشے کی حالت میں نماز کے قریب نہ جاؤ جب تک کہ تم یہ نہ جان لو ” 
کہ تم کیا کہہ رہے ہو“'۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے دوبارہ اپنی دعا کو دہرایا اور پھر اللہ تعالیٰ نے بالآخر باب 5 المائدۂ آیات 90- 
نازل کیا۔ 91 


اے ایمان والوء بے شک نشہہ: جواء پتھروں کے بدلے ]اللہ کے سوا [اور طاغوت کے تیر شیطان کے ” 
کام سے ناپاک ہیںء اس لیے اس سے بچو “ تم کامیاب ہو جاؤ۔ شیطان تو یہ چاہتا ہے کہ نشہ اور 
جوئے کے ذریعے تمہارے درمیان عداوت اور بغض پیدا کرے اور تمہیں الله کے ذکر اور نماز سے 

''روکے۔ تو کیا تم باز نہیں آؤ گے؟ 


یہ سن کر عمر رضی اللہ عنہ نے کہا کہ وہ پرہیز کریں گے۔ یہ بات جامع ترمذی نمبر 3049 میں 
موجود حدیث میں آئی ہے۔ 


تنسیخ وہ عمل ہے جس کے ذریعے کچھ عرصے کے بعد ایک حکم یا ممانعت کو دوسرے حکم یا 
: ممانعت سے بدل دیا جاتا ہے۔ 


اللہ تعالیٰ نے اس تکنیک کو استعمال کیا تاکہ ایک غیر مسلم سے مضبوط مسلمان کی طرف منتقلی کو 
ایک شخص کے لیے آسان بنایا جا سکے۔ اگر تمام حتمی احکام و ممنوعات کو ایک ہی بار میں مکمل 
طور پر نافذ کر دیا جائے تو یہ عمل مشکل ہو جاتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام میں شراب کو فوری 
طور پر حرام نہیں کیا گیاء کیونکہ شراب کو ایک ہی پل میں ترک کرنا زیادہ تر لوگوں کے لیے 
مشکل ہو جاتا تھا جو اسے پیتے تھے۔ اس کے بجائے اس کو مرحلہ وار ممنوع قرار دیا گیاء ان آیات 

کسی جا کا اوت تاھشاہے 


یہ عمل طبی ڈاکٹروں کی طرف سے بھی اختیار کیا جاتا ہے جو ادویات کی پوری خوراک سیدھے 
طریقے سے تجویز نہیں کرتے ہیں اور اس کے بجائے خوراک کو وقت کے ساتھ ساتھ بڑھاتے ہیں 
تاکہ مریض ان کو مثبت انداز میں ڈھال سکیں۔ یہ حکمت عملی درحقیقت اللہ تعالیٰ کی طرف سے ایک 
عظیم نعمت اور رحمت تھی؛ کیونکہ اسلام قبول کرنے والے لاتعداد لوگ اس کو رد کر دیتے اگر تمام 
حتمی احکام و ممنوعات نزول کے آغاز میں ایک ہی بار میں نازل ہو جاتے۔ جیسا کہ اس آیت کے 
آخری حصے سے ظاہر ہوتا ہے کہ اگرچہ اللہ تعالیٰ اس کام کا اختیار رکھتا ہے پھر بھی اس نے 

لوگوں کے لیے آسانی اور رحمت کا راستہ منتخب کیا۔ 


اس کے علاوہ اللہ تعالیٰ کی ممنوعات اور احکام لوگوں کی زندگی کو مشکل بنانے کے لیے موجود 
نہیں ہیں۔ وہ صرف اس لیے موجود ہیں کہ لوگوں کو اس دنیا اور آخرت دونوں میں فائدہ پہنچائیں خواہ 
یہ فوائد لوگوں پر ظاہر نہ ہوں۔ مثال کے طور پر الکحل کے منفی اثراتء جو سائنس نے ثابت کیے 
ہیںء ہمیشہ ظاہر نہیں ہوتے تھے جیسے کہ جسم کے اعضاء پر اس کے منفی اثرات۔ اسلام میں صرف 
لوگوں کو اس اور دیگر نقصانات سے بچانا غیر قانونی ہو گیا۔ اس کے علاوہ کسی چیز کو اس کی 
حکمتوں کو سمجھے بغیر قبول کرنا ایمان کا ایک پہلو ہے۔ اگر احکام و ممنوعات کی تمام حکمتیں 
ظاہر کر دی جائیں تو یہ مسلمانوں کو مکمل ایمان لانے کی اجازت نہیں دے گی۔ اللہ تعالیٰ ان احکام و 
ممنوعات سے فائدہ نہیں اٹھاتا جو صرف لوگ کرتے ہیں۔ 


منسوخی کا یہ عمل درحقیقت الله تعالیٰ کی حفاظت اور مدد کا ایک پہلو ہے تاکہ انسان دونوں جہانوں 
میں آسانی سے کامیاب ہو سکے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 3371 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ مسلمان کو ہرگز شراب نہیں پینا چاہئے کیونکہ یہ تمام برائیوں کی کنجی ہے۔ 


بدقسمتی سے مسلمانوں میں یہ کبیرہ گناہ وقت کے ساتھ ساتھ بڑھتا چلا گیا ہے۔ یہ تمام برائیوں کی 
کنجی ہے کیونکہ یہ دوسرے گناہوں کو جنم دیتی ہے۔ یہ بالکل واضح ہے کیونکہ شرابی اپنی زبان 
اور جسمانی افعال پر قابو کھو دیتا ہے۔ صرف اس خبر کو دیکھنے کی ضرورت ہے کہ شراب پینے 
سے کتنا جرم ہوتا ہے۔ یہاں تک کہ جو لوگ اعتدال سے پیتے ہیں وہ صرف اپنے جسم کو نقصان 
پہنچاتے ہیںء جسے سائنس نے ثابت کیا ہے۔ الکحل سے منسلک جسمانی اور ذہنی بیماریاں بے شمار 
ہیں اور نیشنل ہیلتھ سروس اور ٹیکس دہندگان پر بھاری بوجھ کا باعث بنتی ہیں۔ یہ تمام برائیوں کی 
کلید ہے کیونکہ یہ انسان کے تینوں پہلوؤں یعنی ان کے جسم دماغ اور روح پر منفی اثر ڈالتی ہے۔ 
:باب 5 المائدۃ آیت 90 


اے ایمان والوء بے شک نشہہ جواء پتھروں پر قربانی کرناء اور طاغوت کے تیر شیطان کے کام سے ” 
“ناپاک ہیں لہٰذا اس سے بچو تاکہ تم فلاح پاؤ۔ 


حقیقت یہ ہے کہ شراب پینے کو اس آیت میں ان چیزوں کے ساتھ رکھا گیا ہے جن کا تعلق شرک سے 
ہے اس سے بچنا کتنا ضروری ہے۔ 


یہ اتنا بڑا گناہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 3376 میں 
موجود ایک حدیث میں تنبیہ فرمائی ہے کہ شراب باقاعدگی سے پینے والا جنت میں نہیں جائے گا۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 68 کی ایک حدیث کے مطابق امن کے اسلامی سلام کو پھیلانا جنت کے حصول 
کی کلید ہے۔ پھر بھی؛ امام بخاری کی ادب المفردء نمبر 1017 میں پائی جانے والی ایک حدیث 
مسلمانوں کو مشورہ دیتی ہے کہ وہ ایسے شخص کو سلام نہ کریں جو باقاعدگی سے شراب پیتا ہو۔ 


۰٦ 


.شراب 


شراب ایک انوکھا کبیرہ گناہ ہے کیونکہ سنن ابن ماجہ نمبر 3380 میں موجود ایک حدیث میں دس 
مختلف طریقوں سے اس پر لعنت کی گئی ہے۔ ان میں شراب خودہ اسے بنانے والاء اس کے پیدا 
کرنے والاء جس کے لیے تیار کیا جاتا ہے شامل ہیں۔ اسے بیچنے والاء اسے خریدنے والاء اسے 
اٹھانے والاء جس تک پہنچایا جائے؛ وہ جو اسے بیچ کر حاصل کردہ مال کو استعمال کرے اسے 
پینے والا اور اس کو ڈالنے والا۔ جو شخص ایسی لعنت کا معاملہ کرے گا وہ اس وقت تک حقیقی 
کامیابی حاصل نہیں کرے گا جب تک وہ سچے دل سے توبہ نہ کرے۔ 


سچی ہدایت پر قائم رہنا 


جب قرآن پاک کے بارے میں عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سے سوال کیا گیا تو انہوں نے اپنی رائے 
دینے سے گریز کیا اور اس کے بجائے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی ہدایت پر عمل کیا۔ 
مثال کے طور پر ایک مرتبہ ان سے قرآن مجید کی بعض آیات کے بارے میں سوال کیا گیا۔ انہوں نے 
ان پر تبصرہ کیا لیکن مزید کہا کہ میں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے تعبیریں سنی 
ہیں ورنہ میں ان پر تبصرہ نہ کرتا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور 

زمانہ جلد 1ء صفحہ 84 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابو داؤد نمبر 4606 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ ہر وہ معاملہ جس کی بنیاد اسلام پر نہ ہو اسے رد کر دیا جائے گا۔ 


اگر مسلمان دنیوی اور دینی دونوں معاملات میں دائمی کامیابی چاہتے ہیں تو انہیں قرآن پاک کی 
تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر سختی سے عمل کرنا چاہیے۔ اگرچہ بعض 
اعمال جو براہ راست ہدایت کے ان دو ذرائع سے نہیں کیے گئے ہیں ان کو پھر بھی ایک صالح عمل 
قرار دیا جا سکتا ہے اس کے لیے ضروری ہے کہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو باقی تمام چیزوں پر 
ترجیح دی جائے۔ کیونکہ حقیقت یہ ہے کہ ان دونوں ذرائع سے نہ لینے والی چیزوں پر جتنا زیادہ 
عمل کرے گا خواہ وہ عمل صالح ہی کیوں نہ ہو ہدایت کے ان دونوں ذرائع پر اتنا ہی کم عمل کرے 
گا۔ اس کی ایک واضح مثال یہ ہے کہ کتنے مسلمانوں نے اپنی زندگیوں میں ثقافتی طریقوں کو اپنایا 
ہے جن کی رہنمائی کے ان دو ذرائع میں کوئی بنیاد نہیں ہے۔ یہاں تک کہ اگر یہ ثقافتی عادات گناہ 
نہیں ہیں تو انہوں نے مسلمانوں کو ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے اور ان پر عمل کرنے سے 
روک دیا ہے کیونکہ وہ اپنے طرز عمل سے مطمئن ہیں۔ یہ ہدایت کے دو ذرائع سے ناواقفیت کا باعث 
بنتا ہے جس کے نتیجے میں صرف گمراہی ہی ہوتی ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھے اور ان پر عمل کرے جو 
راہنماؤں کے ذریعہ قائم کیے گئے ہیں اور اس کے بعد ہی دوسرے رضاکارانہ اعمال صالحہ پر عمل 
کرنا چاہیے اگر اس کے پاس ایسا کرنے کے لیے وقت اور توانائی ہو۔ لیکن اگر وہ جاہلیت کا انتخاب 
کریں اور عمل کو اختیار کریں اگرچہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے اور ان پر عمل کرنے 
کے گناہ ہی کیوں نہ ہوں۔ 


علم کے لیے کوشش کرنا 


مدینہ میں رہتے ہوئے؛ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی بنایا کہ ان کی دوسری ذمہ 
داریاں انہیں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے علم حاصل کرنے میں رکاوٹ نہیں بنیں 
گی۔ اس کا اور اس کے پڑوسی کا ایک انتظام تھا جس کے تحت ان میں سے کوئی ایک دن علم حاصل 
کرنے اور دوسرے کو سکھانے کے لیے حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے پاس جاتا۔ اور اگلے دن 
دوسرا علم حاصل کرنے جاتا اور پھر پہلے والے کو سکھاتا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 88-87 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے علم کی گہرے درجے کی مزید روشنی اس خواب میں ہوتی ہے جو 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے دیکھا تھا۔ ذہن نشین کر لینا چاہیے کہ انبیاء علیہم السلام کے 
خواب وحی الہی کی ایک شکل ہیں۔ خواب میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پاس 
دودھ لایا گیا۔ اس نے اسے اس وقت تک پیا جب تک کہ اس کی نمی کو اپنی انگلیوں سے نکلتا ہوا نہ 
دیکھا۔ اس کے بعد اس نے بچا ہوا حصہ عمر رضی اللہ عنہ کو دے دیا۔ اس خواب کی تعبیر کرتے 
وقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ دودھ سے مراد علم ہے۔ صحیح بخاری 

نمبر 3681 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 219 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قرآن پاک کی ایک آیت سیکھنا 100 رکعتیں نفل نماز پڑھنے سے بہتر ہے۔ اور 
اسلامی علم کے کسی موضوع کو سیکھنا چاہے اس پر عمل نہ بھی کرے 1000 رکعتیں نفل نماز 


کسی آیت کو سیکھنے میں مطالعہ کرنا اور اس سے بھی اہم بات یہ ہے کہ اس کی تعلیمات کو اپنی 
زندگی میں عملی طور پر نافذ کرنا شامل ہے۔ اور یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو یہ 


اجر تبھی ملے گا جب وہ اپنے سیکھے ہوئے علم کے موضوع پر خلوص نیت سے عمل کرنے کی 

شش کرے گا اور موقع ملنے پر اسے عملی طور پر نافذ کرے گا۔ صرف اس صورت میں جب 
کسی کو اپنے اسلامی علم کے موضوع پر عمل کرنے کا موقع نہیں ملے گا تو وہ 1000 رکعت نماز 
پڑھنے کا ثواب حاصل کرے گا چاہے وہ اس پر عمل ہی کیوں نہ کرے۔ یہ اس لیے ہے کہ اللہ تعالیٰ 
لوگوں کو ان کی نیت کے مطابق فیصلہ کرتا ہے اور جزا دیتا ہے اور اس لیے موقع ملنے پر صدق 
دل سے عمل کرنے والوں کو اجر عطا کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود 
حدیث سے ہوتی ہے۔ 


آخر میں جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ علم حاصل کرنا اور اس پر عمل 
کرنا رضاکارانہ عبادت سے بہت افضل ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ اکثریت عربی زبان نہیں سمجھتی 
اور اس لیے ان کے طرز عمل اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت کو مثبت انداز میں تبدیل کرنے کا امکان کم 
ہے کیونکہ وہ اس زبان کو نہیں سمجھتے جو وہ اللہ تعالیٰ کی عبادت کے لیے استعمال کرتے ہیں۔ 
جبکہ علم سیکھنا اور اس پر عمل کرنا کسی کو بہتر کے لیے تبدیل کرنے کی ترغیب دینے کا زیادہ 
امکان ہے۔ یہی وجہ ہے کہ کچھ مسلمان کئی دہائیاں رضاکارانہ عبادت میں گزارتے ہیں لیکن اللہ تعالیٰ 
یا لوگوں کے ساتھ اپنے رویے میں ذرا بھی بہتری نہیں لاتے۔ اب تک یہ عمل کا بہترین طریقہ نہیں 
ہے۔ 


ایک سچا مومن 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے 
فرمایا کہ آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مجھے اپنے سوا سب سے زیادہ محبوب ہیں۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس بات کی طرف اشارہ کیا کہ وہ اس وقت تک حقیقی مومن نہیں ہوں 
گے جب تک کہ وہ اسے اپنے نفس سے بھی زیادہ محبوب نہ ہو جائیں۔ پھر حضرت عمر رضی اللہ 
عنہ نے جواب دیا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مجھے اپنی ذات سے زیادہ محبوب ہو 
گئے ہیں۔ آخر کار حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ کیا کہ اب وہ سچے مومن ہیں۔ 

صحیح بخاری نمبر 6632 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


سب سے پہلے غور کرنے والی بات عمر رضی اللہ عنہ کی دیانت ہے۔ 


دوسرے یہ کہ سچے عقیدے میں اخلاص شامل ہے۔ صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث 
میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت فرمائی کہ اسلام حضور صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں اپنی روایات پر عمل کرنے کے لیے علم حاصل کرنے کی 
کوشش بھی شامل ہے۔ ان روایات میں عبادت کی صورت میں اللہ تعالیٰ سے متعلق اور مخلوق کے 
:لیے اس کا بابرکت حسن کردار شامل ہے۔ باب 68 القلم آیت 4 


"اور بے شک آپ بہت اچھے اخلاق کے مالک ہیں۔" 


اس میں اس کے احکام و ممنوعات کو ہر وقت قبول کرنا شامل ہے۔ اس کو اللہ تعالیٰ نے فرض قرار 
:دیا ہے۔ باب 9و5 الحشرہ آیت 7 


“اور جو کچھ تمہیں رسول نے دیا ہے اسے لے لو اور جس سے منع کیا ہے اس سے باز رہو۔” 


اخلاص میں اپنی روایات کو کسی اور کے اعمال پر ترجیح دینا بھی شامل ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
:تمام راستے بند ہیں سوائے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کرو اللہ تم سے محبت کرے گا اور ' 
“تمہارے گناہوں کو بخش دے گا۔ 


انسان کو ان تمام لوگوں سے محبت کرنی چاہیے جنہوں نے اس کی زندگی میں اور اس کے انتقال کے 
بعد اس کا ساتھ دیاء چاہے وہ اس کے خاندان میں سے ہوں یا اس کے ساتھی؛ اللہ ان سب سے راضی 
ہو۔ اس کے راستے پر چلنے والوں اور اس کی روایات کی تعلیم دینے والوں کا ساتھ دینا ان لوگوں پر 
فرض ہے جو اس کے ساتھ مخلص ہونا چاہتے ہیں۔ اخلاص میں ان لوگوں سے محبت کرنا بھی شامل 
ہے جو اس سے محبت کرتے ہیں اور ان لوگوں کو ناپسند کرنا جو اس پر تنقید کرتے ہیں خواہ ان 
لوگوں کے ساتھ کوئی تعلق ہو۔ اس کا خلاصہ صحیح بخاری نمبر 16 میں موجود ایک حدیث میں 
موجود ہے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا ایمان نہیں رکھ سکتا جب تک کہ 
وہ الله تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت نہ کرے۔ تخلیق یہ محبت صرف 
الفاظ سے نہیں عمل سے ظاہر ہونی چاہیے۔ 


دنیا سے لاتعلقی 


ایک مرتبہ حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی 
انتہائی غربت کا مشاہدہ کیا جس میں آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم رو پڑے۔ ان کے رونے کے بارے 
میں سوال کیا گیا تو انہوں نے جواب دیا کہ جب دنیاوی بادشاہ دنیا کی آسائشوں سے لطف اندوز 
ہورہے تھے تو حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم انتہائی غربت کی زندگی گزار رہے تھے۔ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے پھر آپ سے پوچھا کہ کیا آپ اس بات پر مطمئن ہیں کہ دنیا کے 
بادشاہ مادی دنیا کے مزے لیتے ہیں اور آخرت کی لذتیں حاصل کرتے ہیں؟ صحیح مسلم نمبر 3691 

میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اپنی ساری زندگی حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم کے سادہ طرز 
زندگی کی تفلید کی عتیٰ کہ آپ کے دور خلافت میں بھی جب دنیا آپ کے قدموں میں رکھ دی گئی۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ مادی دنیا جس سے کسی کو لاتعلقی اختیار کرنی چاہیے دراصل اس کی 
خواہشات سے مراد ہے۔ یہ مادی دنیا کا حوالہ نہیں دیتاء جیسے پہاڑ۔ اس کی نشاندہی باب 39 علی 
غمررآق) آیت 4 سے ہوکی سے 


لوگوں کے لیے مزین ہے اس چیز کی محبت جس کی وہ خواہش کرتے ہیں - عورتوں اور بیٹوں کی " 
سونے اور چاندی کے ڈھیروں سے عمدہ نشان والے گھوڑےء اور مویشی اور کھیتی والی زمین۔ یہ 
دنیوی زندگی کا مزہ ہے لیکن اللہ کے پاس بہترین واپسی ]یعنی جنت [ہے۔ 


یہ چیزیں لوگوں کی خواہشات سے جڑی ہوتی ہیں اور ان سے انسان آخرت کی تیاری سے غافل ہو 
جاتا ہے۔ جب کوئی اپنی خواہشات سے پرہیز کرتا ہے تو وہ درحقیقت مادی دنیا سے الگ ہو جاتا ہے۔ 
یہی وجہ ہے کہ ایک مسلمان جس کے پاس دنیاوی چیزیں نہیں ہیں وہ اس کی باطنی خواہش اور اس 
سے محبت کی وجہ سے پھر بھی دنیا دار سمجھا جا سکتا ہے۔ جبکہ ایک مسلمان جس کے پاس 
دنیاوی چیزیں ہیں جیسا کہ بعض صالح پیشروؤں کی طرےء وہ مادی دنیا سے لاتعلق سمجھا جا سکتا 
ہے کیونکہ وہ اپنے دماغء دل اور اعمال کی خواہش نہیں رکھتے اور ان پر قبضہ کر لیتے ہیں۔ اس 
کے بجائے وہ ابدی آخرت میں جھوٹ کی خواہش رکھتے ہیں۔ 


پرہیزگاری کا پہلا درجہ ناجائز اور فضول خواہشات سے منہ موڑنا ہے جن کا تعلق اللہ تعالیٰ کی رضا 
سے نہیں ہے۔ یہ شخص آخرت پر توجہ مرکوز کرتے ہوئے اپنے فرائض اور ذمہ داریوں کو نبھانے 
میں مصروف رہتا ہے۔ وہ ان چیزوں اور لوگوں سے منہ موڑ لیتے ہیں جو انہیں اس اہم کام کو پورا 
کرنے سے روکتے ہیں۔ 


پرہیز کا اگلا مرحلہ وہ ہے جب انسان اپنی ضروریات اور ذمہ داریوں کو پورا کرنے کے لیے مادی 
دنیا سے صرف وہی چیزیں لیتا ہے جس کی اسے ضرورت ہوتی ہے۔ وہ اپنا وقت ان چیزوں میں نہیں 
لگاتے جن سے انہیں اگلے جہان میں کوئی فائدہ نہیں ہوگا۔ صحیح بخاری نمبر 6416 میں موجود 
ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی یہ نصیحت ہے آپ نے ایک مسلمان کو 
اس مادی دنیا میں اجنبی یا مسافر کی طرح رہنے کی نصیحت کی۔ دونوں قسم کے لوگ مادی دنیا سے 
صرف وہی لیں گے جس کی انہیں ضرورت ہے تاکہ وہ اپنی منزل یعنی آخرت تک بحفاظت پہنچ 
سکیں۔ ایک مسلمان یہ سمجھ کر حاصل کر سکتا ہے کہ ان کی موت اور آخرت کی روانگی کتنی 
قریب ہے۔ موت نہ صرف انسان پر کسی بھی وقت آ سکتی ہے بلکہ اگر کوئی لمبی عمر بھی گزارے 
ول گا نے ھے دے سے میں کہ مااو لیت کا رک کی کے اشاع شی آخرت کی 
خاطر لمحہ بہ لمحہ قربان کر دیتا ہے۔ اس مادی دنیا میں لمبی عمر کی امید کو مختصر کرنا انہیں 
اعمال صالحہ کرنےە اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور آخرت کی تیاری کو ہر چیز پر 
ترجیح دینے کی ترغیب دے گا۔ جو شخص لمبی عمر کی امید رکھتا ہے وہ اس کے برعکس رویہ 


ے 


اختیار کرنے کی ترغیب دے گا۔ 


جو واقعی مادی دنیا میں پرہیزگار ہے وہ نہ اس پر الزام لگاتا ہے اور نہ اس کی تعریف کرتا ہے۔ جب 
وہ اسے حاصل کرتے ہیں تو وہ خوش نہیں ہوتے اور نہ ہی وہ غمگین ہوتے ہیں جب وہ ان کے پاس 
سے گزر جاتا ہے۔ اس متقی مسلمان کا ذہن ابدی آخرت پر اتنا مرکوز ہے کہ چھوٹی مادی دنیا کو لالچ 
سے دیکھ سکے۔ 


پرہیز کئی مختلف سطحوں پر مشتمل ہے۔ بعض مسلمان اپنے دلوں کو ہر فضول اور فضول مشغلہ 
سے آزاد کرنے کے لیے پرہیز کرتے ہیں تاکہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر پوری توجہ مرکوز کر 
میں موجود سنن ابن ماجہ نمبر 257 سکیں اور لوگوں کے تئیں اپنی ذمہ داریوں کو پورا کر سکیں۔ 
حدیث کے مطابق ایسا سلوک کرنے والا یہ پائے گا کہ اللہ تعالیٰ ان کے دنیوی امور کی دیکھ بھال کے 
لیے کافی ہو گا۔ لیکن جس کو صرف دنیاوی چیزوں کی فکر ہے وہ ان کے وسیلے پر رہ جائے گا 
اور اسے تباہی کے سوا کچھ نہیں ملے گا۔ اسی لیے کہا گیا ہے کہ جو شخص اس مادی دنیا کی 
زیادتی جیسے مال کی زیادتی کے پیچھے پڑے گا وہ یہ پائے گا کہ اس کا کم سے کم اثر ان پر یہ ہے 
کر یر اف ار کے نکر اوت ان کن اطاعث سے غائل سی ساکا تی سر ات نہو شع سے مان کک کا 
اگر کوئی شخص مادی دنیا کے اضافی پہلوؤں کے حصول میں کوئی گناہ نہ کرے۔ 


کچھ لوگ قیامت کے دن اپنے احتساب کو ہلکا کرنے کے لیے دنیا سے کنارہ کشی اختیار کر لیتے 
ہیں۔ جس کے پاس جتنی زیادہ چیزیں ہوں گی ان کا احتساب کیا جائے گا۔ درحقیقت الله تعالیٰ جس کے 
اعمال کی جانچ پڑتال کرے گا اسے قیامت کے دن سزا دی جائے گی۔ صحیح بخاری نمبر 6536 میں 
موجود ایک حدیث میں اس بات کی تنبیہ کی گئی ہے۔ جس کا احتساب جتنا ہلکا ہو گا اتنا ہی کم ہو گا۔ 
یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح بخاری نمبر 6444 میں موجود 
ایک حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ دنیا میں جس کے پاس بہت کچھ ہے وہ قیامت کے دن بہت کم نیکی 
کے مالک ہوں گے سوائے وقف کرنے والوں کے۔ ان کا مال و دولت ان طریقوں سے جو اللہ تعالیٰ کو 
راضی کرتے ہیں لیکن یہ تعداد میں تھوڑے ہیں۔ یہ لمبا احتساب یہی وجہ ہے کہ ہر شخص خواہ امیر 
ہو یا غریبء قیامت کے دن یہ تمنا کرے گا کہ انہیں زمین پر ان کی زندگی کے دوران صرف ان کا 
روزانہ کا رزق دیا گیا تھا۔ اس کی تصدیق سنن ابن ماجہ نمبر 4140 میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


کچھ مسلمان اس مادی دنیا کی زیادتی سے جنت کی خواہش سے پرہیز کرتے ہیں جو اس مادی دنیا کی 
لذتوں سے محروم ہونے کا باعث بنتی ہے۔ 


کچھ لوگ جہنم کے خوف سے مادی دنیا کی زیادتی سے پرہیز کرتے ہیں۔ وہ بجا طور پر اس بات پر 
یقین رکھتے ہیں کہ جتنا زیادہ اس مادی دنیا کی زیادتی میں مبتلا ہوتا ہے وہ اتنا ہی ناجائز کے قریب 
ہوتا ہے جو جہنم کی طرف لے جاتا ہے۔ جامع ترمذی نمبر 1205 میں موجود ایک حدیث میں اس کی 
سنن ابن تنبیہ کی گئی ہے۔ درحقیقت یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نمبر 4215 میں موجود ایک حدیث میں نصیحت فرمائی کہ مسلمان۔ اس وقت تک پرہیزگار نہیں ماجہ 
بنیں گے جب تک کہ کسی ایسی چیز سے پرہیز نہ کریں جو گناہ نہیں ہے اس خوف سے کہ وہ گناہ کا 
باعث بن جائے۔ 


پرہیزگاری کا اعلیٰ درجہ یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں سے جو کچھ چاہتا ہے اسے سمجھنا اور اس 
پر عمل کرنا ہے جس کا تذکرہ پورے قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث میں 
موجود ہے۔ یعنی الله تعالیٰ کی بندگی میں مادی دنیا کی زیادتی سے پرہیز کرناء یہ جانتے ہوئے کہ ان 
کا رب مادی دنیا کو پسند نہیں کرتا۔ اللہ تعالیٰ نے اس مادی دنیا کی زیادتی کی مذمت کی ہے اور اس 
کی قدر کو حقیر قرار دیا ہے۔ یہ نیک بندے شرمندہ تھے کہ ان کا رب انہیں کسی ایسی چیز کی طرف 
مائل دیکھے جو اسے ناپسند ہے۔ یہ سب سے بڑے بندے ہیں کیونکہ یہ صرف اپنے رب کی مرضی 
کے مطابق عمل کرتے ہیں یہاں تک کہ انہیں دنیا کی حلال آسائشوں سے لطف اندوز ہونے کا موقع 
دیا جاتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے زمین کے خزانوں کی 
پیشکش کے باوجود غربت کا انتخاب کیا۔ صحیح بخاری نمبر 6590 میں موجود ایک حدیث میں اس 
کی نصیحت کی گئی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ انتخاب اس لیے کیا کیونکہ 
آپ جانتے تھے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں سے یہی چاہتا ہے۔ جیسا کہ اللہ تعالیٰ نے ماذی دنیا کو ناپسند 
فرمایاء حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنے رب کی محبت میں اسے رد فرمایا۔ ایک 
سچا بندہ کس طرح اس سے محبت کر سکتا ہے جو ان کے رب کو ناپسند ہے؟ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے غربت کا انتخاب کرکے غریبوں کے لیے مثال قائم کی 
اور امیروں کو اپنے قول و فعل سے زندگی گزارنے کا طریقہ سکھایا۔ وہ آسانی سے متبادل کا انتخاب 


کر سکتا تھا اور عملی طور پر امیروں کو دکھا سکتا تھا کہ دنیا کے خزانوں کو لے کر زندگی کیسے 
گزاری جائے اور وہ اپنے قول و فعل سے غریبوں کو صحیح زندگی گزارنے کا طریقہ سکھا سکتا 
تھا۔ لیکن اس نے غربت کا انتخاب ایک خاص وجہ سے کیا جو اس کے رب العالمین کی بندگی سے 
باہر تھی۔ اس پرہیز کو صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے اپنایا۔ مثال کے طور پر؛ اسلام کے پہلے 
صحیح ہدایت یافتہ خلیفہ ابوبکر صدیق رضی اللہ عنہ ایک بار جب انہیں شہد کے ساتھ میٹھا پانی پلایا 
گیا تو رو پڑے۔ انہوں نے وضاحت کی کہ میں نے ایک بار حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کو دیکھا کہ وہ ایک غیر مرئی چیز کو دھکیل رہے ہیں۔ حضور صلی اللہ علیہ وسلم نے اسے بتایا کہ 
اس کے پاس مادی دنیا آگئی ہے اور آپ نے اسے حکم دیا کہ اسے تنہا چھوڑ دو۔ مادی دنیا نے جواب 
دیا کہ وہ مادی دنیا سے بھاگ گیا ہے لیکن اس کے بعد والے ایسا نہیں کریں گے۔ اس کی وجہ سے 
حضرت ابوبکر صدیق رضی اللہ تعالیٰ عنہ پانی کو شہد سے میٹھا دیکھ کر رو پڑے اور یہ سمجھتے 
ہوئے کہ مادی دنیا انہیں گمراہ کرنے کے لیے آئی ہے۔ یہ واقعہ امام اشفہانی کی کتاب ہلیات الاولیاء 
نمبر 47 میں درج ہے۔ 


درحقیقت صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے لذت حاصل کرنے کے لیے نہ کبھی کھایا اور نہ لباس پہنا 
بلکہ مادی دنیا سے صرف وہی لیا جو ان کی ضرورت تھی اور آخرت کی تیاری پر توجہ دی۔ جب 
مادی دنیا ان کے قدموں پر رکھ دی گئی تو وہ اس خوف میں مبتلا تھے کہ شاید ان کا اجر انہیں آخرت 
کے بجائے اس دنیا میں مل گیا ہے۔ 


جو بھی واقعی پرہیزگار ہے وہ ان کے نقش قدم پر چلے گا۔ مسلمانوں کو اس مادی دنیا کی غیر 
ضروری آسائشوں میں مبتلا ہو کر اپنے آپ کو بیوقوف نہیں بنانا چاہپیے جب کہ یہ دعویٰ کریں کہ ان 
کال ا ضائ ےہ اسیک تی اکن کسی کاقل تاک نرقاف تھ یہ ای کی اظلاد اور اس کے اضق 
میں ظاہر ہوتا ہے جس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 4094 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ جس کا 
٤‏ ۳ - 0000 0 جم 
ضرورت ہے صرف اللہ کی رضا کے لیے خرچ کرناء اور آخرت کی تیاری کے لیے کوشش کرتے 
ہوئے مادی دنیا کی زیادتی سے منہ موڑنا۔ یہ حقیقی پرہیزگاری ہے۔ 


دوسروں کی دیکھ بھال کرنا 


طلحہ بن عبیداللہ نے ایک دفعہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو رات کو چپکے سے گھر سے نکلتے 
دیکھا۔ پھر آپ صلی اللہ علیہ وسلم اس کے پیچھے گئے اور دیکھا کہ عمر رضی اللہ عنہ ایک گھر 
میں داخل ہوئے اور تھوڑی دیر بعد اس سے نکل گئے۔ طلحہ رضی اللہ عنہ اگلے دن گھر تشریف لے 
گئے اور دیکھا کہ عمر رضی اللہ عنہ خفیہ طور پر ایک غریب اور بوڑھی نابینا عورت کی روزمرہ 


کے کاموں میں مدد کر رہے تھے۔ اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 1 میں 
بخث کی گئی ہی 


عام طور پرء یہ ضرورت مندوں کی مدد کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


اس میں دوسروں کی مدد کرنے کی تمام اقسام شامل ہیں نہ صرف مالی امداد۔ دوسروں کی ہر قسم کی 
حلال حاجت کو اپنی طاقت کے مطابق پورا کیا جائے اور اگر کسی مسلمان کو معلوم ہو کہ وہ یہ امداد 
نہیں دے سکتا تو اِسے چاہیے کہ اس ضرورت مند کو کسی ایسے شخص کے پاس پہنچا دیں جو ان 
کی مدد کرے۔ یہ یقینی بنائے گا کہ انہیں وہی اجر ملے گا جو ضرورت مند کی مدد کرنے والے کو 
ملتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 2671 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ مسلمانوں کو 
چاہیے کہ وہ خلوص نیت سے دوسروں کی ایسے طریقوں سے مدد کریں جس سے صرف اور صرف 
اللہ تعالیٰ کی خوشنودی کے لیے ان کو فائدہ پہنچےء لوگوں سے کسی قسم کا بدلہ طلب کیے بغیرء 
:کیونکہ یہ صرف ان کے اجر کو منسوخ کرنے کا باعث بنتا ہے۔ .باب 2 البقرہء آیت 264 


"'اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اپنے صدقات کو نصیحت یا ایذا پہنچا کر باطل نہ کرو۔"' 


سیدھے الفاظ میں اگر کوئی مسلمان اپنی ضرورت کے وقت اللہ تعالیٰ کی مدد کا خواہاں ہے تو اسے 
ضرورت کے وقت دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4893 میں 
موجود ایک حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ لیکن جو لوگ دوسروں کی مدد کرنے سے منہ 
موڑتے ہیں وہ اپنی ضرورت کے وقت پھنسے ہوئے رہ سکتے ہیں۔ 


اگر مسلمان اللہ تعالیٰ کا سچا شکر ادا کرنا چاہتے ہیں تاکہ ان کو نعمتوں میں اضافہ ہو تو انہیں چاہپیے 
کہ وہ ان نعمتوں کا صحیح استعمال کریں جو ان کے پاس پہلے سے موجود ہیں جیسا کہ اسلام نے 
:تجویز کیا ہے۔ باب 14 ابراہیم آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


اس کا ایک پہلو ضرورت مندوں کی مدد کرنا ہے جو کسی کے پاس ہے جیسا کہ اچھی نصیحت۔ 


کسی کو ایک اہم نکتہ سمجھنا چاہئے جو انہیں فخر کرنے سے روکے گا۔ یعنی جو مدد وہ ضرورت 
مندوں کو دیتے ہیں وہ فطری طور پر ان کی نہیں ہوتی۔ یہ تخلیق کیا گیا ہے اور اس لیے اللہ تعالیٰ کا 
ہے اور اس لیے انہیں ضرورت مندوں کی مدد کرکے حقیقی مالک کی مرضی کے مطابق استعمال 
کرنا چاہیے۔ درحقیقت ضرورت مند اپنے مددگار کا احسان کرتے ہیں کیونکہ انہیں الله تعالیٰ کی طرف 
سے اجر ملے گا۔ اگر کوئی ضرورت مند نہ ہوتا تو لوگ زیادہ ثواب حاصل کرنے کے اس طریقے 
ہے مھرود پر جے 


درست طریقے سے ترجیح دینا 


ایک مرتبہ جمعہ کے خطبہ کے دوران بعض صحابہ کرام رضی الله عنہم نے حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کو تبلیغ کے دوران چھوڑ دیا تاکہ مدینہ منورہ پہنچنے والے تجارتی قافلے کی 
طرف متوجہ ہوں۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ان لوگوں میں سے تھے جو آپ کے ساتھ رہے۔ پھر 

:سورۃ الجمعہ کی آیت نمبر 62 نازل ہوئی 


لیکن ]ایک موقع پر [جب انہوں نے کوئی لین دین یا موڑ دیکھا تو وہ اس کی طرف بھاگے اور آپ کو " 
کھڑا چھوڑ دیا۔ آپ کہہ دیجئے کہ جو کچھ الله کے پاس ہے وہ مواخذہ اور لین دین سے بہتر ہے اور 
الله بہترین رزق دینے والا ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 2000 میں موجود ایک حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


اگرچہ یہ کوئی گناہ بھی کم نہیں تھاء لیکن یہ اس صحیح آداب کے خلاف ہے جو حضرت محمد صلی 
:اللہ علیہ وسلم کو دکھانا چاہیے۔ باب 24 النورء آیت 62 


مومن صرف وہ ہیں جو اللہ اور اس کے رسول پر ایمان رکھتے ہیں اور جب وہ کسی مشترکہ مفاد ” 
کے لیے اس سے ملاقات کرتے ہیں تو اس وقت تک وہاں سے نہیں نکلتے جب تک کہ اس سے 
اجازت نہ لیں۔ درحقیقت جو لوگ آپ )صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم (سے اجازت طلب کرتے ہیں وہی لوگ 
اللہ اور اس کے رسول پر ایمان رکھتے ہیں۔ پس جب وہ اپنے کسی کام کی وجہ سے آپ سے اجازت 

“طلب کریں تو ان میں سے جس کو چاہیں اجازت دے دیں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ساتھ رہنا مفید علم میں 
اضافے کا باعث بنے گا۔ یہ تجارت اور موڑ سے بہتر ہے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی اپنی 
حلال روزی کو ترک کر دے: بلکہ انہیں اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی طرف 
جھکتے ہوئے دونوں کے درمیان توازن قائم کرنا چاہیے۔ اس طرز عمل سے دونوں جہانوں میں امن 

اور کامیابی حاصل ہوتی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2465 کی حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص آخرت کو مادی دنیا پر ترجیح دے گا اسے قناعت ملے گی؛ اس کے 
معاملات درست کر دیے جائیں گے اور ان کو اس کی نعمتیں حاصل ہوں گی۔ آسان طریقے سے ان کا 
مقدر رزق۔ 


اس نصف حدیث کا مطلب یہ ہے کہ جو شخص الہ تعالیٰ اور مخلوق کے بارے میں اپنے فرائض کو 
صحیح طریقے سے ادا کرے گاء جیسے کہ اس مادی دنیا کی زیادتی سے بچتے ہوئے اپنے اہل و 
عیال کو حلال طریقے سے مہیا کرناء اسے قناعت ملے گی۔ یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی لالچی 
ہوئے بغیر اور زیادہ دنیوی چیزیں حاصل کرنے کے لیے سرگرم کوشش کے بغیر اپنے پاس موجود 
چیزوں سے خوش ہوتا ہے۔ درحقیقتء جو شخص اپنے پاس موجود چیزوں پر راضی ہے وہ واقعی 
ایک امیر شخص ہے: خواہ اس کے پاس دولت کم ہی کیوں نہ ہو کیونکہ وہ چیزوں سے آزاد ہو جاتے 
ہیں۔ کسی بھی چیز کی آزادی انسان کو اس کے حوالے سے امیر بناتی ہے۔ 


اس کے علاوہہ یہ رویہ کسی بھی دنیاوی مسائل سے آرام سے نمٹنے کی اجازت دے گا جو اس کی 
زندگی کے دوران پیدا ہوسکتے ہیں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مادی دنیا کے ساتھ جتنا کم میل جول رکھتا 
ہے اور آخرت پر توجہ مرکوز کرتا ہے وہ کم دنیاوی مسائل کا سامنا کرے گا۔ انسان کو جتنے کم 
دنیوی مسائل کا سامنا ہوگا اس کی زندگی اتنی ہی آرام دہ ہوگی۔ مثال کے طور پر جس کے پاس ایک 
گھر ہے اس کے پاس اس کے حوالے سے کم مسائل ہوں گے جیسے ٹوٹا ہوا ککر دس مکان رکھنے 


والے کے مقابلے می آخر کارء یہ شخص آسانی سے اور خوشگوار طریقے سے اپنا حلال رزق 
حاصل کر لے گا۔ یہی نہیں بلکہ اللہ تعالیٰ ان کے رزق میں ایسا فضل ڈال دے گا کہ اس سے ان کی 
تمام ذمہ داریاں اور ضروریات پوری ہوں گی ان کو اور ان کے زیر کفالت افراد کو تسکین ملے گی۔ 


لیکن جیسا کہ اس حدیث کے دوسرے نصف میں ذکر کیا گیا ہے کہ جو شخص مادی دنیا کو آخرت پر 
ترجیح دیتا ہے اپنے فرائض سے غفلت برنتا ہے یا اس مادی دنیا کی غیرضروری اور ضرورت سے 
زیادہ کوشش کرتا ہے تو اسے معلوم ہوتا ہے کہ اس کی ضرورت یعنی حرص دنیاوی چیزوں کے 
لیے ہے۔ کبھی مطمئن نہیں ہوتے جو تعریف کے مطابق انہیں غریب بنا دیتا ہے چاہے ان کے پاس 
بہت زیادہ دولت ہو۔ یہ لوگ دن بھر ایک دنیاوی مسئلے سے دوسرے مسئلے میں جائیں گے اور 
قناعت حاصل کرنے میں ناکام رہیں گے کیونکہ انہوں نے بہت سے دنیاوی دروازے کھول رکھے ہیں۔ 
اور انہیں ان کا مقدر دیا ہوا رزق مشکل سے ملے گا اور یہ انہیں اطمینان نہیں دے گا اور نہ ہی ان 
کے لالچ کو بھرنے کے لیے کافی ہوگا۔ یہاں تک کہ یہ انہیں حرام کی طرف دھکیل سکتا ہے جس 
سے دونوں جہانوں میں نقصان ہی ہوتا ہے۔ 


مثال کے طور پر رہنمائی 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ تبصرہ فرمایا کہ مجھے نہیں معلوم کہ وہ کب 
تک صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے درمیان رہیں گے۔ پھر آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے ان دونوں کو 
اپنے پیچھے آنے والوں کی پیروی کرنے کا حکم دیا اور پھر حضرت ابوبکر اور عمر بن خطاب 
رضی اللہ عنہ کی طرف اشارہ کیا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 97 میں موجود ایک حدیث میں اس پر بحث 

ہوئی ہے۔ 


وہ دونوں قیادت کے لیے موزوں تھے کیونکہ دونوں نے مثال کے طور پر قیادت کی۔ 


تمام مسلمانوں خصوصاً والدین کے لیے ضروری ہے کہ وہ دوسروں کو جو نصیحت کرتے ہیں اس 
پر عمل کریں۔ اگر کوئی تاریخ کے اوراق پلٹائنے تو ظاہر ہے کہ جنہوں نے اپنی تبلیغ پر عمل کیا ان 
کا دوسروں پر ان لوگوں کے مقابلے میں بہت زیادہ مثبت اثر پڑا جنہوں نے مثال کے طور پر رہنمائی 
نہیں کی۔ بہترین نمونہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم ہیں جنہوں نے نہ صرف اس پر عمل کیا بلکہ 
ان تعلیمات پر کسی اور سے زیادہ سختی سے عمل کیا۔ صرف اس رویہ سے مسلمان بالخصوص 
والدین کا دوسروں پر مثبت اثر پڑے گا۔ مثال کے طور پر اگر ایک ماں اپنے بچوں کو خبردار کرتی 
ہے کہ جھوٹ نہ بولیں کیونکہ یہ گناہ ہے لیکن اکثر ان کے سامنے جھوٹ بولتی ہے تو اس کے بچے 
اس کی نصیحت پر عمل کرنے کا امکان نہیں رکھتے۔ ایک شخص کے اعمال کا ہمیشہ دوسروں پر 
اس کی تقریر سے زیادہ اثر ہوتا ہے۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ 
دوسروں کو مشورہ دینے سے پہلے کسی کو کامل ہونا ضروری ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ دوسروں 
کو نصیحت کرنے سے پہلے اپنے مشورے پر عمل کرنے کی مخلصانہ کوشش کریں۔ قرآن کریم نے 
مندرجہ ذیل آیت میں واضح کیا ہے کہ اللہ تعالیٰ اس طرز عمل کو ناپسند کرتا ہے۔ درحقیقت صحیح 
بخاری نمبر 3267 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی ہے 
کہ جس شخص نے نیکی کا حکم دیا لیکن خود اس سے روکا اور برائی سے منع کیا اور خود اس پر 
:عمل کیا وہ خود ہی اس پر عمل کرے گا۔ جہنم میں سخت سزا دی گئی۔ باب 61 الصف؛ آیت 3 


“الله کے نزدیک سخت ناپسندیدہ بات یہ ہے کہ تم وہ بات کہو جو تم کرتے نہیں۔” 


لہٰذا تمام مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ان کی نصیحت پر خود عمل کرنے کی کوشش کریں 
پھر دوسروں کو بھی ایسا کرنے کی تلقین کریں۔ مثال کے طور پر رہنمائی کرنا تمام انبیاء علیہم السلام 
کی روایت ہے اور دوسروں کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کا بہترین ذریعہ ہے۔ 


مضبوط ایمان 


غور طلب بات یہ ہے کہ انبیاء علیہم السلام کا خواب وحی الٰہی کی ایک قسم ہے۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ خواب میں دیکھا کہ لوگوں کے ایک گروہ کو مختلف طوالت 
کے کپڑے پہنے ہوئے ہیں۔ ان میں سے بعض نے ایسے کپڑے پہنے ہوئے تھے جو ان کے سینے 
تک پہنچے اور بعض نے اس سے نیچے تک۔ پھر اس نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو دیکھا جو 
اتنا لمبا لباس پہنے ہوئے تھے کہ وہ اپنے پیچھے گھسیٹ رہا تھا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے خواب کی تعبیر بتائی اور اشارہ کیا کہ لباس کسی کے ایمان کی نمائندگی کرتا ہے۔ صحیح 

مسلم نمبر 6189 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


اس خواب نے عمر رضی اللہ عنہ کے ایمان کی یقین دہانی کرائی۔ 


تمام مسلمان اسلام پر ایمان رکھتے ہیں لیکن ان کے ایمان کی مضبوطی ہر شخص میں مختلف ہوتی 
ہے۔ مثال کے طور پرء وہ جو اسلام کی تعلیمات پر عمل کرتا ہے کیونکہ ان کے خاندان نے انہیں بتایا 
تھا کہ وہ اس جیسا نہیں ہے جو ثبوت کے ذریعے اس پر یقین رکھتا ہے۔ جس شخص نے کسی چیز 
کے بارے میں سنا ہے وہ اس پر اس طرح یقین نہیں کرے گا جس طرح وہ اپنی آنکھوں سے اس چیز 
کی تھی چ کا ہۓے۔ 


جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 224 میں موجود حدیث سے ثابت ہے کہ مفید علم حاصل کرنا تمام 
مسلمانوں پر فرض ہے۔ اس کی ایک وجہ یہ ہے کہ یہ ایک بہترین طریقہ ہے کہ ایک مسلمان اسلام 
پر اپنے ایمان کو مضبوط کر سکتا ہے۔ اس کا تعاقب کرنا ضروری ہے کیونکہ جس کے ایمان پر یقین 
ي۷٘۶۷۶۳ 0 09 0 
خاص طور پر جب مشکلات کا سامنا ہو۔ اس کے علاوہ سنن ابن ماجہ کی حدیث نمبر 3849 میں یقین 


کا یقین رکھنے کو بہترین چیزوں میں سے ایک قرار دیا گیا ہے۔ یہ علم قرآن پاک اور حدیث نبوی کا 
مطالعہ کرکے حاصل کیا جانا چاہیےء السلام علیکم ورحمۃ اللہ وبرکاتہ ایک معتبر ذریعہ سے۔ 


الله تعالیٰ نے قرآن مجید میں نہ صرف ایک حقیقت کا اعلان کیا بلکہ مثالوں کے ذریعے اس کا ثبوت 
بھی دیا۔ نہ صرف وہ مثالیں جو ماضی کی قوموں میں پائی جاتی ہیں بلکہ ایسی مثالیں جو کسی کی 
اپنی زندگی میں رکھی گئی ہیں۔ مثال کے طور پر قرآن پاک میں اللہ تعالیٰ نے یہ نصیحت کی ہے کہ 
بعض اوقات انسان کسی چیز سے محبت کرتا ہے حالانکہ اگر وہ اسے حاصل کر لیتا ہے تو وہ اسے 
پریشانی کا باعث بنتا ہے۔ اسی طرح وہ کسی چیز سے نفرت کر سکتے ہیں جبکہ اس میں ان کے لیے 
:بہت سی بھلائیاں پوشیدہ ہیں۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


تاریخ میں اس سچائی کی بہت سی مثالیں موجود ہیں جیسے معاہدہ حدیبہ۔ کچھ مسلمانوں کا خیال تھا کہ 
یہ معاہدہء جو مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ کیا گیا تھاء مؤخر الذکر گروہ کی مکمل حمایت کرے گا۔ 
اس کے باوجود تاریخ صاف بتاتی ہے کہ اس نے اسلام اور مسلمانوں کا ساتھ دیا۔ یہ واقعہ صحیح 
بخاری نمبر 2731 اور 2732 میں موجود احادیث میں مذکور ہے۔ 


اگر کوئی اپنی زندگی پر غور کرے تو انہیں بہت سی ایسی مثالیں ملیں گی جب وہ یقین کرتے تھے کہ 
کوئی چیز اچھی تھی جب وہ ان کے لیے بری تھی اور اس کے برعکس۔ یہ مثالیں اس ایت کی صداقت 
کو ثابت کرتی ہیں اور ایمان کو مضبوط کرنے میں مدد کرتی ہیں۔ 


:ایک اور مثال باب 79 عن نازیاتء آیت 46 میں ملتی ہے 


جس دن وہ )قیامت کے دن (کو دیکھیں گے کہ گویا وہ اس دنیا میں ایک دوپہر یا صبح کے سوا باقی " 


”نہیں رہے تھے۔ 


تاریخ کے اوراق پلٹیں تو صاف نظر آئے گا کہ کتنی بڑی سلطنتیں آئیں اور گئیں۔ لیکن جب وہ چلے 
گئے تو ان کا اس طرح انتقال ہو گیا گویا وہ ایک لمحے کے لیے زمین پر ہیں۔ ان کی چند نشانیوں کے 
علاوہ باقی سب ایسے مٹ گئے ہیں جیسے وہ زمین پر پہلے کبھی موجود ہی نہیں تھے۔ اسی طرح؛ 
جب کوئی اپنی زندگی پر غور کرے گا تو وہ محسوس کرے گا کہ چاہے وہ کتنے ہی بوڑھے کیوں نہ 
ہوں اور اس بات سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ ان کی مجموعی زندگی کتنی ہی سست محسوس 
ہوئی ہو گی۔ اس آیت کی سچائی کو سمجھنا انسان کے یقین کو مضبوط کرتا ہے اور اس سے انہیں 
تحریک ملتی ہے کہ وہ وقت ختم ہونے سے پہلے آخرت کی تیاری کریں۔ 


قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی حدیث مبارکہ ایسی مثالوں سے بھری پڑی ہے۔ لہٰذا 
انسان کو ان الہٰی تعلیمات کو سیکھنے اور ان پر عمل کرنے کی کوشش کرنی چاہیے تاکہ وہ یقین کو 
اپنا سکے۔ جو اس کو حاصل کر لے گا وہ کسی بھی مشکل سے منزلزل نہیں ہوگا اور اس راستے پر 
ثابت قدم رہے گا جو جنت کے دروازوں کی طرف جاتا ہے۔ باب 41 فصیلات, آیت 53 


ہم أُن کو اپنی نشانیاں افق اور أُن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ اُن پر واضح ہو جائے گا کہ یہ ” 
حق ہے “'۔ 


جنت کی چابی 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ حضرت ابوہریرہ رضی اللہ تعالیٰ عنہ سے 
20ا کر سے کر اب ھی نی کر سے ماش کے می کت کی سرت ا کان 516 ئ 
حق نہیں رکھتا۔ الله تعالیٰ کے سوا عبادت کی جاتی ہے۔ جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے یہ سنا 
تو انہوں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو نصیحت کی کہ اس کو نہ پھیلائیں کیونکہ 
لوگ سستی کا شکار ہو جائیں اور ایمان کے اعلان پر بھروسہ کرنے کے بجائے سخت محنت کریں۔ 
اشافالی کی مکاائفہ اظطاقک سضر ر اکر ہلل ال عاتہ رضم کی ان کی جات سے ا اقاق کيا مت 

مسلم کی حدیث نمبر 147 میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھا کہ حدیث دراصل یہ واضح کرتی ہے کہ کوئی شخص اسلامی تعلیمات 
کو سیکھے اور اس پر عمل کیے بغیر اسلام پر یقین کے ساتھ ایمان نہیں لا سکتا لیکن انہیں اس بات 
کی فکر تھی کہ لوگ حدیث کی غلط تشریح کریں گے جس کا مطلب یہ ہے کہ کوئی شخص محض 

ذعویٰ کو سکتا ہے معے تل سے ا تا کی اطافت کے بلیں اماکہور اوان 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی بہت سی احادیث ہیں جو بنی نوع انسان کو نصیحت کرتی 
ہیں کہ جو شخض گواہی دے کہ :الله تعالیٰ کے سوا کوئی: عبانت کے لائق نہیں اورایہ کہ عطنور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ہیں۔ اللہ تعالیٰ کے بندے اور آخری رسول ہیں جہنم کی آگ سے بچ 
جائیں گے۔ ایسی ہی ایک مثال صحیح بخاری نمبر 128 میں موجود ہے۔ 


ان احادیث کا مفہوم یہ ہے کہ جو شخص اس گواہی پر ایمان لاتے ہوئے مرے گا وہ یا تو جنت میں 
جائے گا اور جہنم سے بچ جائے گا یا وہ اپنے گناہوں کی حد تک جہنم میں داخل ہوں گے اور پھر 
آخرکار جنت میں داخل ہو جائیں گے جہاں وہ ہمیشہ رہیں گے۔ صحیح بخاری نمبر 7510 میں موجود 


حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ جو لوگ جہنم میں داخل ہوئے بغیر جنت میں داخل ہونے کی خواہش رکھتے 
ہیں انہیں نہ صرف زبانی طور پر اسلام پر ایمان کا اعلان کرنا چاہیے بلکہ اس کی شرائط اور فرائض 
کو بھی پورا کرنا چاہیے۔ ایمان کی گواہی بلاشبہ جنت کی کنجی ہے لیکن ایک مخصوص دروازے کو 
کھولنے کے لیے چابی کو دانتوں کی ضرورت ہوتی ہے۔ جنت کی کنجی کے دانت اس کے فرائض 
اور فرائض ہیں۔ ان کے بغیر معنیء دانتوں کے بغیر چابیء جنت کا دروازہ نہیں کھولے گی۔ یہ بات 
کی اخالرقات داعاسر سی ھروتھاس داغل نے گے لس اسم کی فراقط ار ران کر 
پورا کرنے کا تقاضا کرتی ہے۔ مثال کے طور پر صحیح بخاری نمبر 1397 میں موجود ایک حدیث 
اس بات پر دلالت کرتی ہے کہ گواہی کی تائید اسلام کے ستونوں کی شکل میں ہونے والے اعمال سے 
ہونی چاہیےء جیسے کہ فرض نماز۔ 


گواہی کا پہلا حصہ یعنی اللہ تعالیٰ کے سوا کوئی عبادت کے لائق نہیں یعنی اللہ تعالیٰ ہی واحد ہے 
جس کی اطاعت لازم ہے اور کبھی نافرمانی نہیں کرنی چاہیے۔ جب کوئی اللہ تعالیٰ کو اپنا معبود تسلیم 
کرتا ہے تو اسے کسی ایسی چیز کی اطاعت نہیں کرنی چاہیے جو اس کی نافرمانی کا باعث بنتی ہو 
کیونکہ الله تعالیٰ ہی ان کا مالک ہے اور وہ صرف اس کے بندے ہیں۔ لیکن جس لمحے کوئی ایسی 
بات مانتا ہے جو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا باعث بنتی ہے تو انہوں نے اس کی وحدانیت پر اپنے اعتقاد 
:کو خراب کر دیا جس کی طرف باب 45 الجثیہ آیت 29 میں اشارہ کیا گیا ہے 
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“کیا تم نے اس شخص کو دیکھا ہے جس نے اپنی خواہش کو اپنا معبود بنا لیا ہے؟ 


قرآن کریم نے مسلمانوں کو متنبہ کیا ہے کہ جو کوئی گناہ کرتا ہے وہ درحقیقت شیطان کی عبادت 
:کرتا ہے جیسا کہ انہوں نے اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر اس کی اطاعت کی ہے۔ باب 36 یاسینء آیت 60 


اے بنی آدم کیا میں نے تم کو یہ وصیت نہیں کی تھی کہ تم شیطان کی عبادت نہ کرو کیونکہ وہ ” 
“تمہارا کھلا دشمن ہے۔ 


وہ مسلمان جو اپنی خواہشات دوسروں کی خواہشات اور شیطان کے احکام کو ٹھکرا کر صرف اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کرتے ہیں انہوں نے واقعی اللہ تعالیٰ کو ہی اپنا معبود بنا لیا ہے۔ ان مسلمانوں کو 
دونوں جہانوں میں ال تعالیٰ کی حفاظت عطا کی گئی ہے۔ ان مسلمانوں نے عملی طور پر اسلام کی 
گواہی کو عملی جامہ پہنایا ہے کیونکہ انہوں نے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق 
مخلصانہ عمل کے ساتھ اپنے زبانی اور باطنی دعوے کی ٹائید کی ہے۔ جب کوئی اپنی روایات کے 
مطابق عمل کرتا ہے تو اس نے گواہی کے دوسرے پہلو کو پورا کیا ہے؛ یعنی حضرت محمد صلی اللہ 
علیہ وسلم اللہ تعالیٰ کے بندے اور آخری رسول ہیں۔ یہ وہ مسلمان ہیں جن کا ذکر صحیح بخاری نمبر 
میں موجود حدیث میں ہے۔ اس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ اللہ تعالیٰ ان کو جہنم کی آگ سے 128 
بچائے گا۔ 


غر کم ار سے ار 0مھ کاو لت گی گار یی ہے کرت کتا کرادت 
مسلمان ہے لیکن اللہ تعالیٰ کی وحدانیت پر ان کا سچا ایمان ان کے گناہوں کے حساب سے ماند پڑ جاتا 
ہے۔ 


گواہی پر صحیح معنوں میں عمل کرنے کا ایک پہلو اللہ تعالیٰ سے مخلصانہ محبت کرنا ہے۔ درحقیقت 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث میں اس 
کی طرف اشارہ فرمایا ہے۔ یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص ان چیزوں سے محبت کرتا ہے جس 
سے اللہ تعالیٰ محبت کرتا ہے اور اس سے نفرت کرتا ہے جس سے وہ نفرت کرتا ہے۔ چونکہ یہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی خصوصیت تھی؛ سنن ابن ماجہ نمبر 2333 میں موجود 
ایک حدیث کے مطابق مسلمانوں کو آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی پیروی کا حکم دیا گیا ہے۔ باب 3 علی 
:عمران؛ آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کروء اللہ تم سے محبت کرے گا اور ” 
تمہارے گناہ بخش دے گا“۔ 


اسلامی تعلیمات سے یہ بات واضح ہے کہ جس چیز سے اللہ تعالیٰ محبت کرتا ہے اسے ناپسند کرتا 
ہے اور جس چیز سے اللہ تعالیٰ محبت کرتا ہے اسے ناپسند کرنا اس بات کی واضح دلیل ہے کہ انسان 
اپنی خواہشات کی پیروی کرتا ہے اور اللہ تعالیٰ کے اوپر ان کی اطاعت کرتا ہے۔ یہ رویہ اللہ تعالیٰ 
کی وحدانیت پر یقین کو کم کر دیتا ہے۔ درج ذیل آیت سے واضح ہوتا ہے کہ اس ذہنیت کو اختیار کرنا 
:اسلام کی گواہی کے حقیقی عقیدہ سے انحراف ہے۔ باب 9 توبہ آیت 24 


کہہ دو کہ اگر تمہارے باپ؛ تمہارے بیٹے؛ تمہارے بھائی تمہاری بیویاںء تمہارے رشتہ دارء وہ مال ” 
جو تم نے حاصل کیا ہے وہ تجارت جس کے زوال کا تمہیں ڈر ہےە اور وہ مکانات جن سے تم خوش 
ہو تمہیں اس سے زیادہ محبوب ہیں۔ اللہ اور اس کا رسول اور اس کی راہ میں جہاد کرتے رہو؛ پھر 
"انتظار کرو جب تک کہ اللہ اپنا حکم نافذ نہ کر دے اور اللہ نافرمان لوگوں کو ہدایت نہیں دیتا۔ 


اللہ تعالیٰ کی عبادت کرتا ہے اپنی خواہشات کے مطابق اس کی عبادت کنارے پر کرتا ہے۔ یعنی جو 
جب ان پر آسانی ہوتی ہے تو وہ راضی ہو جاتے ہیں لیکن جب ان پر مشکلات آتی ہیں تو غصے میں 
:اس کی اطاعت سے منہ موڑ لیتے ہیں۔ باب 22 الحج؛ آیت 11 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو جاتی " 
ہے؛ تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس نے دنیا 
“اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6502 میں موجود ایک حدیث مسلمانوں کو بتاتی ہے کہ کس طرح صحیح طریقے 
سے ایمان اور ایمان کی گواہی پر عمل کیا جائے جو کہ اگلے جہان میں جہنم کی آگ سے نقصان 
رک سے پور جات رایت سے لے ان کے فرائضن کو اع کی تنم رفظ اون اب کو وا 
ک کے نوکی مد طر شی سی آ۵ا کردا سے قیر اس سی کا رام ظو رخ اعبال حَالمر ھا اعاقم 
کرنا چاہیےء جن میں سے سب سے افضل حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی ثابت شدہ روایات ہیں۔ 
یہ اللہ تعالیٰ کی محبت کا باعث بنتا ہے اور اللہ تعالیٰ کو ان کے جسم کے ہر عضو کو طاقت بخشتا ہے 
مر وحوت لی کی لاعت کر یں: یہ سس اور فتاساف اطافت مات کی یف کی کٹل ہے دنت 
وہ دل ہے جس میں صرف ال تعالیٰ کی محبت ہے اور دنیاوی خواہشات اور مادی دنیا کی محبت سے 
:پاک ہے۔ باب 26 اشعراء آیات 89-089 


جس دن مال اور اولاد کسی کے کام نہ آئے گی۔ لیکن صرف وہی جو اللہ کے پاس سچے دل کے ” 
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غور طلب ہے کہ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ مسلمان گناہوں سے پاک ہو جاتا ہے بلکہ اس کا مطلب 
یہ ہے کہ وہ ان سے سچے دل سے توبہ کرتا ہے جب بھی وہ شاذ و نادر ہی سرزد ہوتے ہیں۔ 


نتیجہ یہ نکلتا ہے کہ مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اسلام کی گواہی نہ صرف داخلی اور 
زبانی طور پر بیان کریں بلکہ اپنے عمل میں بھی اس کا اظہار کریں کیونکہ یہی دنیا میں حقیقی 
. کامیابی اور آخرت میں عذاب سے مکمل طور پر بچنے کا واحد راستہ ہے۔ 


برائی کے اثرات کو کم کرنا 


صحیح بخاری نمبر 3294 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ اسلام کے دوسرے خلیفہ 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے جو بھی راستہ اختیار کیاء شیطان اس کے خوف سے دوسرا راستہ 
اختیار کرے گا۔ شیطان کے اس طرح چلنے کی ایک وجہ یہ تھی کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پر 
اس کا اثر بہت کم تھا۔ شیطان جسمانی طور پر کسی کو گناہ کرنے پر مجبور نہیں کر سکتا۔ اس کے 
بجائے وہ سرگوشیوں کے ذریعے انہیں ایسا کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ لیکن ان کے کارآمد ہونے کے 
لیے وہ ایک شخص کو کسی نہ کسی طرح کی دنیاوی خواہشات کا حامل ہونا چاہتا ہے۔ پھر وہ اپنی 
سرگوشیوں کے ذریعے اس دنیاوی خواہش کے بڑھنے کی ترغیب دیتا ہے یہاں تک کہ یہ انسان کو 
اس پر عمل کرنے پر مجبور کر دیتا ہے اور اس طرح گناہ کا ارتکاب کرتا ہے۔ عمر بن خطاب رضی 
الله عنہ پر شیطان کا بہت کم اٹثر ہونے کی وجہ یہ تھی کہ اس نے اپنے دل سے دنیاوی خواہشات نکال 
دی تھیں۔ اس کی صرف خواہشات اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے سے وابستہ تھیں۔ اس لیے اگر مسلمان 
شیطان کے اثر کو کم کرنا چاہتے ہیں تو انہیں اپنے دل سے غیر ضروری خواہشات کو نکال دینا 
چاہیے۔ یہ صرف اس وقت ہوتا ہے جب کوئی اس مادی دنیا کے اضافی اور غیر ضروری پہلوؤں میں 
ملوث ہونے سے باز رہے۔ وہ جتنا زیادہ یہ کام کریں گے اتنا ہی یہ دنیاوی خواہشات ان کے دل سے 
نکل جائیں گی یہاں تک کہ وہ اس مقام پر پہنچ جائیں جہاں وہ اپنے تمام کاموں میں صرف اللہ تعالیٰ 
کو راضی کرنا چاہتے ہیں۔ شیطان اس شخص سے بھاگ جائے گا کیونکہ وہ جانتا ہے کہ اس کا ان پر 
بہت کم اثر پڑے گا۔ لیکن اس مادی دنیا کے غیر ضروری پہلوؤں میں جتنا زیادہ مشغول ہو گا وہ اتنی 
ہی زیادہ دنیوی خواہشات کا مالک ہو گا اور اس لیے شیطان کا ان پر اتنا ہی اثر ہو گا۔ 


اللہ کے لیے محبت 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے ایک مرتبہ پوچھا گیا کہ آپ کو سب سے زیادہ محبوب 
کون ہےە آپ نے اپنی بیوی کا نام عائشہ رضی اللہ عنہا رکھا۔ پھر آپ سے پوچھا گیا کہ آپ کو سب 
سے زیادہ محبوب کون ہے تو آپ نے اپنے والد کا نام ابوبکر رکھا اور ان کے بعد عمر بن خطاب 

رضی اللہ عنہ فرمایا۔ صحیح بخاری نمبر 3662 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


آج کل کے اکثر لوگوں کے برعکس؛ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ابوبکر اور عمر رضی 
الله عنہما سے ان کے اخلاص اور ال تعالیٰ کی اطاعت کی وجہ سے محبت کرتے تھے۔ یعنی اس کی 
محبت اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے تھی نہ کہ دنیاوی اسباب کے لیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6548 میں موجود ایک الوہی حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے اعلان فرمایا کہ اللہ تعالیٰ ان دو لوگوں پر سایہ فرمائے گا جو اللہ تعالیٰ کی خاطر ایک دوسرے 
سے محبت کرتے تھے۔ روز محشر 


اللہ تعالیٰ ان دونوں لوگوں کو اس دن سایہ عطا فرمائے گا جب سورج کو مخلوق کے دو میل کے 
فاصلے پر لایا جائے گا۔ جامع ترمذی نمبر 2421 میں موجود حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 
اگر لوگ گرمیوں میں سورج کی تپش کا مقابلہ کرنے کے لیے جدوجہد کریں تو کیا قیامت کے دن 
گرمی کی شدت کا اندازہ لگایا جا سکتا ہے؟ 


خدائے بزرگ و برتر کے لیے محبت اس قدر ثواب کا باعث بنتی ہے کہ اس جذبے پر قابو پانا بہت 
مشکل ہے۔ اور جس کو اس پر قابو پانے کی سعادت حاصل ہو گی وہ اسلام کے فرائض سیدھے آگے 
بور مر دنو ا بات گاح اع کر ائض میں اشفائ کے ارعکایات کی پر دا نات ایس کی موی سے 
اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا شامل ہے۔ اسی وجہ سے سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں 
رفا کمییڈ سی ھا ک را کی سے عبت کی تماق کی دا کا مد رغاس 


اللہ تعالیٰ کے لیے دوسروں سے محبت کرنا دنیاوی اور دینی دونوں معاملات میں دوسروں کے لیے 
بہتر کی خواہش کرنا شامل ہے۔ یہ عملی طور پر کسی کے اعمال کے ذریعے ظاہر ہونا چاہیے؛ معنی 
کے مطابق دوسروں کی مالیء جذباتی اور جسمانی طور پر مدد کرنا۔ دوسروں پر کیے گئے احسانات 
کو شمار کرنا نہ صرف انعام کو منسوخ کرتا ہے بلکہ ان کی بے وفائی کو بھی ثابت کرتا ہے کیونکہ 
وہ صرف لوگوں سے تعریف اور دیگر معاوضے حاصل کرنا پسند کرتے ہیں۔ باب 2 البقرہء آیت 
:264 


"'اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اپنے صدقات کو نصیحت یا ایذا پہنچا کر باطل نہ کرو۔"' 


دنیوی وجوہات کی بنا پر دوسروں کے بارے میں کسی بھی قسم کا منفی احساس؛ جیسے حسد اللہ 
تعالیٰ کی خاطر دوسروں سے محبت کرنے کے منافی ہےە اور اس سے بچنا چاہیے۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے اس عمدہ خوبی میں دوسروں کے لیے وہ محبت کرنا شامل ہے جو صرف 
الفاظ سے نہیں بلکہ اعمال کے ذریعے اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود 
حدیث کے مطابق یہ حقیقت میں مومن ہونے کا ایک پہلو ہے۔ 


سچائی کو مجسم کرنا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ اعلان فرمایا کہ الله تعالیٰ نے حق کو زبان پر 
اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے دل میں ڈال دیا ہے۔ اس کا تذکرہ جامع ترمذی نمبر 3682 میں 
موجود حدیث میں آیا ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی طرف لے 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف ال تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے مچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
بکلضاتہ اظافت ہز ایی کے اعکاد ھی شر ری کی ساخظاری سے الاب ار وسول اا لاہ فلیۂ 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو 
کچھ مال بطور تحفہ دیا۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے درخواست کی کہ اس کے بدلے اس 
کو دے دیں جو ان سے زیادہ غریب ہو۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اسے لینے کا 
حکم دیا اور مزید فرمایا کہ اگر کوئی اسے کچھ دے تو اس نے نہ مانگا اور نہ ہی اس کی امید رکھی۔ 
اور جو چیز اس کے پاس نہ آئے اس کی تلاش نہ کرے۔ صحیح مسلم نمبر 2405 میں موجود حدیث 

میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


یہ واقعہ لالچ سے بچنے کی ترغیب دیتا ہے۔ 


سنن ابو داؤد نمبر 2511 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
مسلمانوں کو لالچ سے خبردار کیا۔ یہ فرض صدقہ کو روکنے کی طرف لے جا سکتا ہے جو دونوں 
جہانوں میں تباہی کا باعث بنتا ہے۔ مثال کے طور پر صحیح بخاری نمبر 1403 میں موجود ایک 
حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ جو شخص اپنے واجب صدقات کو صدقہ نہ کرے اسے ایک بڑے 
زہریلے سانپ کا سامنا ہو گا جو قیامت کے دن اسے مسلسل ڈستا رہے گا۔ باب 3 علی عمران آیت 
:180 


اور جو لوگ اللہ تعالیٰ نے اپنے فضل سے ان کو جو کچھ دیا ہے اسے روکے رکھنے والے ہرگز یہ " 
نہ سوچیں کہ یہ ان کے لیے بہتر ہے۔ بلکہ ان کے لیے بدتر ہے۔ ان کی گردنوں میں قیامت کے دن وہ 
"...گھیر لیا جائے گا جو انہوں نے روک رکھا تھا 


اگر کسی کا لالچ اسے رضاکارانہ صدقہ دینے سے روکتا ہے تو یہ غیر قانونی نہیں ہو سکتا لیکن یہ 
انتہائی ناپسندیدہ ہے کیونکہ یہ ایک سچے مومن کی خصوصیت سے متصادم ہے۔ سیدھے الفاظ میں 
کنجوس شخص الہ تعالیٰ سے دور جنت سے دورہ لوگوں سے دور اور جہنم کے قریب ہوتا ہے۔ اس 
کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 1961 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


ہجرت کے بد دوسرا سال 


بدر کی جنگ 


اسٹینڈنگ فرم 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دوسرے سال اسلام کی پہلی جنگ بدر ہوئی۔ مکہ 
کے غیر مسلموں کے قافلے پر چھاپہ مارنے کے لیے راستے میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کو اطلاع ملی کہ مکہ کے غیر مسلم لیڈروں نے مسلمانوں کا مقابلہ کرنے کے لیے لشکر تیار 
کر رکھا ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم سے ان 
کی رائے دریافت کی کہ کیا کیا جائے؟ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 259- 

میں بحث کی گئی ہے۔ 260 


اس وقت حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ اٹھے اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کو تسلی دی اور 
ہر حال میں آپ کی حمایت کا عہد کیا اور دیگر صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو حوصلہ دیا۔ انہیںء ایسا 
کرنے کے لئے .پھر عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اٹھے اور وہی کام کیا :انہوں نے حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی حمایت کا عہد کیا اور دوسروں کو بھی ایسا کرنے کی ترغیب دی۔ اس پر 
امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 94-93 میں بحث کی 

ا 


یہ واقعہ مسلمانوں کو ثابت قدم رہنے کی اہمیت کی یاد دلاتا ہے جب بھی ان پر ان کے دشمنوں یعنی 
شیطانء ان کے باطنی شیطان اور ان کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دینے والے حملہ آور 
ہوتے ہیں۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی ان دشمنوں کے فتنے میں مبتلا ہو اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
سے متبف می بی ان کک ھا می ا ضائی کی اطاعی کات رتخا ھین می ان 
کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا 
شامل ہے۔ یہ ان جگہوں؛ چیزوں اور لوگوں سے اجتناب کرنے سے حاصل ہوتا ہے جو انہیں گناہوں 
اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے اور فتنہ میں ڈالتے ہیں۔ شیطان کے جال سے بچنا 
صرف اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ اسی طرح راستے میں 
پھنسنے سے صرف اسی طرح علم رکھنے سے بچا جاتا ہے۔ شیطان کے جال سے بچنے کے لیے 
انتئ ظم کی خزورت ہے ۔ گال کے طود رہ ایک فسلتائع رای پاک کی تحرف ہیں زیاھ رک 
صرف کر سکتا ہے لیکن اپنی جہالت کی وجہ سے وہ غیبت جیسے گناہوں کے ذریعے اپنے اعمال 
الع کر سوے سر پر تاھد یلاو ایک سفئا نت کی لق سای کا سنا کرنا دنا ہے اس ا 
تو اف گر اشاضائن کی مفاضانہ اطامت کے( ترمی آو عے سے ارت کریں ارن اس کر 
بدلے میں بے شمار اجر حاصل کریں۔ الله تعالیٰ نے اس راہ میں جدوجہد کرنے والوں کے لیے صحیح 
:رہنمائی کی ضمانت دی ہے۔ باب 29 العنکبوت, آیت 69 


“اور جو لوگ ہمارے لیے کوشش کرتے ہیں: ہم ان کو اپنی راہیں ضرور دکھائیں گے۔' 


جبکہ جہالت اور نافرمانی کے ساتھ ان حملوں کا سامنا کرنا دونوں جہانوں میں مشکلات اور رسوائی 
کا باعث بنے گا۔ اسی طرح ایک سپاہی جس کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی ہتھیار نہیں وہ شکست 
کھا جائے گا۔ ان حملوں کا سامنا کرتے وقت ایک جاہل مسلمان کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی 
ہتھیار نہیں ہوگا جس کے نتیجے میں ان کی شکست ہوگی۔ جبکہ باشعور مسلمان کو وہ طاقتور ترین 
ہتھیار مہیا کیا جاتا ہے جس پر قابو نہیں پایا جا سکتا اور نہ مارا جا سکتا ہے یعنی اللہ تعالیٰ کی 
مخلصانہ اطاعت۔ یہ صرف خلوص نیت سے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے 
00 


اس کے علاوہہ منافقت کا ایک پہلو یہ ہے کہ جب کوئی زبانی طور پر دوسروں اور ان کے اچھے 
منصوبوں جیسے کہ مسجد کی تعمیر کے لیے حمایت کا اظہار کرتا ہے لیکن جب اس منصوبے میں 
حصہ لینے کا وقت آتا ہے جیسے کہ دولت کا عطیہ کرناء وہ غائب نظر آتا ہے۔ اسی طرحء جب لوگ 
اچھے وقت کا سامنا کر رہے ہوتے ہیں تو وہ زبانی طور پر ان کی حمایت کرتے ہیں اور دوسروں کو 
ان کی وفاداری کی یاد دلاتے ہیں۔ لیکن جس وقت عوام کو مشکلات کا سامنا ہوتا ہے یہ منافق کوئی 
جذباتی یا جسمانی سہارا نہیں دیتے۔ اس کے بجائے وہ ان پر تنقید کرتے ہیں۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ 
:وسلم کے زمانے میں منافقین کا یہی رویہ تھا۔ باب 4 النساء آیت 62 


تو کیسا ہو گا جب ان کے ہاتھوں کے آگے بڑھنے کی وجہ سے ان پر کوئی آفت آجائے اور پھر وہ ” 
“اللہ کی قسم کھا کر آپ کے پاس آئیں کہ ہم نے حسن سلوک اور رہائش کے سوا کچھ نہیں چاہا۔ 


ایمان میں غیر سمجھوتہ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دوسرے سال اسلام کی پہلی جنگ بدر ہوئی۔ جنگ 
ختم ہونے اور غیر مسلموں کی شکست کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے غیر 
مسلموں کی لاشوں کو ایک پرانے کنویں میں رکھنے کا حکم دیا۔ اس کے بعد اس نے کنویں میں 
موجود لوگوں کی گنتی کرتے ہوئے ان کو پکارا اور پوچھا کہ کیا انہوں نے وہ چیز پا لی ہے جس کا 
اللہ تعالیٰ نے ان سے وعدہ کیا تھا جیسا کہ اللہ تعالیٰ نے اس سے وعدہ کیا تھا کہ انہیں وہی دیا گیا ہے۔ 
جب اس سے میت کو پکارنے کے بارے میں سوال کیا گیا تو اس نے جواب دیا کہ وہ اس کی باتیں 
سن سکتے ہیں لیکن جواب نہیں دے سکتے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 300 


اس جنگ میں عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے ماموں العاص بن ہاشم کا مقابلہ کیا اور انہیں قتل 
کر دیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 94-93 


اخلاص اور وفاداری پر کسی تعلق کو غالب آنے نہیں دیا۔ اگر مسلمان دونوں جہانوں میں کامیابی 
چاہتے ہیں تو یہ غیر سمجھوتہ کرنے والا رویہ اپنانا چاہیے۔ 


ینام تار کو بقرقات گر رای تھے گمو جاسا ھت کی سی ات اتاج وی گوس 
:سمجھوتہ نہ کریں۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے اپنے یا ” 
“والدین اور رشتہ داروں کے خلاف ہی کیوں نہ ہو۔ 


چونکہ مادی دنیا عارضی ہے اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے وہ آخرکار ختم ہو جاتا ہے اور آخرت 
میں ان کے اعمال اور رویوں کا جوابدہ ہو گا۔ دوسری طرف؛ ایمان وہ قیمتی زیور ہے جو ایک 
مسلمان کی دنیا اور آخرت میں تمام مشکلات سے باحفاظت رہنمائی کرتا ہے۔ اس لیے کسی عارضی 
چیز کی خاطر جو چیز زیادہ فائدہ مند اور پائیدار ہو اس سے سمجھوتہ کرنا صریح حماقت ہے۔ 


بہت سے لوگ خاص طور پر خواتینء اپنی زندگی میں ایسے لمحات کا سامنا کریں گے جہاں انہیں 
اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے کا انتخاب کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر بعض صورتوں میں ایک 
اور کسی خاص طریقے سے اسکارف اتار دیا مسلمان عورت یہ مان سکتی ہے کہ اگر اس نے اپنا 
لباس پہن لیا تو وہ کام پر زیادہ عزت دار ہو گی اور کارپوریٹ کی سیڑھی بھی زیادہ تیزی سے چڑھ 
سکتی ہے۔ اسی طرح کارپوریٹ دنیا میں کام کے اوقات کے بعد ساتھیوں کے ساتھ گھل مل جانا 
ضروری سمجھا جاتا ہے۔ لہذا ایک مسلمان اپنے آپ کو کام کے بعد کسی پب یا کلب میں مدعو کر 
سکتا ہے۔ 


ایسے وقت میں یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ حتمی فتح اور کامیابی صرف انہی کو ملے گی جو اسلام 
کی تعلیمات پر ثابت قدم رہیں۔ اس طرح عمل کرنے والوں کو دنیوی اور دینی کامیابیاں نصیب ہوں 
گی۔ لیکن زیادہ اہم بات یہ ہے کہ ان کی دنیاوی کامیابی ان کے لیے بوجھ نہیں بنے گی۔ درحقیقت یہ 
اللہ تعالیٰ کے لیے بنی نوع انسان کے درمیان ان کے درجات اور ذکر کو بڑھانے کا ذریعہ بنے گا۔ 
اس کی مثالیں خلفائے راشدین اسلام ہیں۔ انہوں نے اپنے عقیدے پر کوئی سمجھوتہ نہیں کیا بلکہ 
زندگی بھر ثابت قدم رہے اور اس کے بدلے میں الله تعالیٰ نے انہیں دنیاوی اور مذہبی سلطنت عطا 
فرجاہے 


کامیابی کی دیگر تمام شکلیں بہت وقتی ہیں اور جلد یا بدیر وہ اس کے علمبردار کے لیے مشکل بن 
جاتی ہیں۔ صرف ان بہت سی ہستیوں کا مشاہدہ کرنے کی ضرورت ہے جنہوں نے شہرت اور خوش 
قسمتی کے حصول کے لیے اپنے نظریات اور عقیدے پر سمجھوتہ کیا اور صرف یہی چیزیں ان کی 
اداسی؛ پریشانی؛ ڈپریشنء منشیات کے استعمال اور یہاں تک کہ خودکشی کا سبب بنیں۔ 


ایک لمحے کے لیے ان دونوں راستوں پر غور کریں اور پھر فیصلہ کریں کہ کس کو ترجیح دی 
جائے اور کس کا انتخاب کیا جائے۔ 


سچا پیار 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دوسرے سال اسلام کی پہلی جنگ بدر ہوئی۔ 
مسلمانوں کی فتح کے بعد کچھ جنگی قیدی بنائے گئے جن میں حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے 
چچا حضرت عباس رضی اللہ عنہ بھی شامل تھے جو بعد میں مسلمان ہوئے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ 
عنہ نے عباس رضی اللہ عنہ کو اسلام قبول کرنے کی ترغیب دی اور کہا کہ ان کا اسلام قبول کرنا ان 
کے لیے اس سے زیادہ خوش ہو گا جتنا کہ ان کے والد کے اسلام قبول کرنے سے۔ کیونکہ اس سے 
حضور صلی اللہ علیہ وسلم بہت خوش ہوں گے۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم۔ اس پر امام ابن کثیر کی 

سیرت نبوی؛ جلد 2ء صفحہ 308-307 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اللہ سبحانہ وتعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے حقیقی محبت کی نشانی یہ ہے کہ 
کوئی شخص قرآن کریم اور احادیث مبارکہ میں بیان کردہ احکام و ممنوعات کو ترجیح دے گا۔ اس پر 
:ان کی اپنی خواہشات اور آراء پر۔ باب 9 توبہ آیت 24 


کہہ دو کہ اگر تمہارے باپ؛ تمہارے بیٹے؛ تمہارے بھائی تمہاری بیویاںء تمہارے رشتہ دارء وہ مال ” 
جو تم نے حاصل کیا ہے؛ وہ تجارت جس کے زوال کا تمہیں ڈر ہےە اور وہ مکانات جن سے تم خوش 
ہو تمہیں اس سے زیادہ محبوب ہیں۔ اللہ اور اس کا رسول اور اس کی راہ میں جہاد کرتے رہو؛ پھر 
'انتظار کرو جب تک کہ اللہ اپنا حکم نافذ نہ کر دے اور اللہ نافرمان لوگوں کو ہدایت نہیں دیتا۔ 


انسان صرف ان چیزوں کی طرف مائل ہوتا ہے جن کا ذکر اس آیت میں ان سے محبت کی وجہ سے 
کیرحت کوتی آع ا خیتون یں اعلام کی اظاعت کا انتقات کرکا ہے تق اس سے اع کی ال 
تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت ثابت ہوتی ہے۔ ایک سچا عاشق صرف 
یہ چاہتا ہے کہ وہ اپنے محبوب کی اطاعت کرے اور اسے ہر وقت راضی رکھے۔ یہ تب ہی ممکن 
بے جب ایک _- سسلمان ‏ اسلام کی تعلیمات - پر عمل ‏ کرے۔ 


ہجرت کے بعد تیسر | سال 


جنگ احد 


مشکلات اور مصائب کا سامنا کرنا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے تیسرے سال مکہ کے غیر مسلم لیڈروں 
نے گزشتہ سال جنگ بدر میں ہونے والے نقصان کا بدلہ لینے کا فیصلہ کیا۔ یہ جنگ احد کا باعث بنی۔ 
جب جنگ شروع ہوئی تو صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے غیر مسلم فوج پر تیزی سے قابو پالیا جس 
کی وجہ سے وہ پیچھے ہٹ گئے۔ لیکن کچھ تیر اندازوں کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے ایک چھوٹے سے پہاڑ جبل الرومہ پر ٹھہرنے کا حکم دیا جو احد پہاڑ کے سامنے ہے جنگ کے 
نتائج سے قطع نظرہ یہ سمجھتے تھے کہ جنگ ختم ہوگیا اور کمانڈ کا اطلاق نہیں ہوا۔ جب وہ جبل 
الرومہ پر اترے تو اس نے مسلم فوج کا پچھلا حصہ کھول دیا۔ پھر غیر مسلم فوج نے اکٹھے ہو کر 
دونوں طرف سے سسلمانوں پر حملہ کیا۔ اس سے بہت سے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی شہادت 
ہوئی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے بعد احد 
پہاڑ کی طرف بحفاظت واپس چلے گئے تو ابو سفیان نامی غیر مسلم رہنما نے انہیں پکار کر دریافت 
کیا کہ کیا حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم !سیدنا ابوبکر صدیق اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہما 
قتل ہوئے یا نہیں؟ ابو سفیان سمجھ گیا کہ اسلام کا تسلسل ان عظیم ہستیوں پر منحصر ہے۔ ابتدا میں 
کسی نے بھی اس کا جواب نہیں دیا جیسا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے انہیں 
خاموش رہنے کو کہا تھا۔ لیکن جب ابو سفیان نے اس واقعہ پر فخر کرنا شروع کیا تو عمر بن خطاب 
رضی اللہ عنہ خاموش نہ رہ سکے اور اسے ڈانٹا۔ ابو سفیان نے پھر انہیں بتایا کہ ان کے سپاہیوں نے 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی لاشیں مسخ کر دی ہیں اگرچہ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے انہیں ایسا 
کرنے کا حکم نہیں دیا تھاء لیکن ان کا یہ عمل آپ کو ناگوار نہیں ہوا۔ ابو سفیان نے فخر کیا کہ یہ 
جنگ بدر کی جنگ کا بدلہ کیسے تھی لیکن حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ ان سے 
غلطی ہوئی کہ مارے جانے والے غیر مسلم جہنم میں تھے جب کہ شہید ہونے والے صحابہ رضی اللہ 
عنہ۔ وہ جنت میں تھے۔ روانگی سے پہلے ابو سفیان نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو 


چیلنج کیا کہ اگلے سال بدر میں دوبارہ جنگ کریںء جسے بعد میں قبول کر لیا۔ غیر مسلم فوج کے 
جانے کے بعد علی ابن ابو طالب رضی اللہ عنہ کو خفیہ معلومات اکٹھی کرنے اور اس بات کا اندازہ 
لگانے کے لیے بھیجا گیا کہ غیر مسلم فوج مکہ کی طرف جا رہی ہے یا مدینہ پر حملہ کرنے جا رہی 
ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ اگر وہ مدینہ کی طرف روانہ ہوں گے تو 
وہ وہاں کوچ کریں گے اور ان سے جنگ کریں گے۔ لیکن علی رضی اللہ عنہ کے بعدہ انہوں نے 
صورت حال کا اندازہ لگایا کہ وہ اپنے گھر مکہ جا رہے ہیں۔ اس پر امام صفی الرحمن رحمۃ اللہ 

علیہ دی سیلڈ نیکٹر صفحہ 282-281 میں بحث کی گئی ہے۔ 


زندگی میں ایک مسلمان کو ہمیشہ یا تو آسانی کے وقت کا سامنا کرنا پڑتا ہے یا پھر مشکل کا۔ کوئی 
سی نشم گھاوشکائت کا بثابت کے سیک رک اسانی کے :از فات کا کر ہے کییق کرتا ہے: لیکن 
قابل غور بات یہ ہے کہ اگرچہ تعریف کے اعتبار سے مشکلات کا مقابلہ کرنا مشکل ہے وہ درحقیقت 
الہ تعالیٰ کی حقیقی عظمت اور بندگی کو حاصل کرنے اور اس کے اظہار کا ذریعہ ہیں۔ اس کے 
علاوہء زیادہ تر معاملات میں لوگ زندگی کے اہم اسباق سیکھتے ہیں جب انہیں مشکلات کا سامنا کرنا 
پڑتا ہے ار ھن خت وہ اساتی کے برقت کا ساما کرتے ہیں۔ اور لوگ اکٹثر اسائی کے اوقات کے 
مقابلے مشکل کے وقت کا سامنا کرنے کے بعد بہتر کے لیے بدل جاتے ہیں۔ اس حقیقت کو سمجھنے 
کے لیے صرف اس پر غور کرنے کی ضرورت ہے۔ درحقیقت اگر کوئی قرآن پاک کا مطالعہ کرے 
تو وہ سمجھے گا کہ زیر بحث واقعات کی اکثریت مشکلات پر مشتمل ہے۔ یہ اس بات کی نشاندہی کرتا 
ہے کہ حقیقی عظمت ہمیشہ آسانی کے اوقات کا تجربہ کرنے میں مضمر نہیں ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ 
کی لات داری: کر کے ورکے مات کا انتا ش گا اس کے شکارم کو کا انا این کی اون 
سے اجتناب کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا ہے۔ یہ اس حقیقت سے ثابت ہے کہ اسلامی 
تعلیمات میں جن بڑی مشکلوں کا ذکر کیا گیا ہے ان میں سے ہر ایک کا خاتمہ ان لوگوں کے لیے 
خی کاماہی یو ترکا ہے جو الله تعالیٰ کی اطاعت کڑکے ہیں۔ لإذا ایک مسلمان کی بشکلات کا سانا 
کرنے کی فکر نہیں کرنی چاہیے کیونکہ یہ صرف ان کے لیے چمکنے کے لمحات ہیں اور سچی 
اطاعت کے ذریعے اللہ تعالیٰ کی سچی بندگی کا اعتراف کرتے ہیں۔ یہ دونوں جہانوں میں حتمی 
کامیابی کی کلید ہے۔ 


مشکلات میں اطاعت 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے تیسرے سال مکہ کے غیر مسلم لیڈروں 
کے گر فکر بال ولک می مق نے والے فان کا بنلہ لکے کافیصل کیا یہ ونگ اد گا باعتاننی 
جب جنگ شروع ہوئی تو صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے غیر مسلم فوج پر تیزی سے قابو پالیا جس 
کی وجہ سے وہ پیچھے ہٹ گئے۔ لیکن کچھ تیر اندازوں کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے ایک چھوٹے سے پہاڑ جبل الرومہ پر ٹھہرنے کا حکم دیا جو احد پہاڑ کے سامنے ہے جنگ کے 
نتائج سے قطع نظرہ یہ سمجھتے تھے کہ جنگ ختم ہوگیا اور کمانڈ کا اطلاق نہیں ہوا۔ جب وہ جبل 
الرومہ پر اترے تو اس نے مسلم فوج کا پچھلا حصہ کھول دیا۔ پھر غیر مسلم فوج نے اکٹھے ہو کر 
دونوں طرف سے سسلمانوں پر حملہ کیا۔ اس سے بہت سے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی شہادت 
ہوئی اور ان کے جسموں کو غیر مسلموں نے مسخ کر دیا۔ جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہ مدینہ واپس تشریف لائے تو انہیں معلوم ہوا کہ مکہ کے 
غیر مسلم قائدین مدینہ کو مٹانے کے لیے واپس مدینہ کی طرف کوچ کرنے پر غور کر رہے ہیں۔ 
اسلام خیر کے لیے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو ان کے سخت 
زخموں اور تھکے ہوئے جسموں کے باوجود غیر مسلموں کے تعاقب میں نکلنے کا حکم دیا۔ جب 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے اس کا مثبت جواب دیا تو اللہ تعالیٰ نے باب 3 آل عمران آیت 172 

:نازل فرمائی 


جن لوگوں نے اللہ اور رسول کی طرف لبیک کہا ان پر چوٹ لگ گئی۔ ان میں سے جنہوں نے نیکی " 
کی اور اللہ سے ڈرتے رہے ان کے لیے بڑا اجر ہے۔ 


اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبویء جلد 3ء صفحہ 68-67 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ جاننا ضروری ہے کہ ان کی اللہ تعالیٰ کی عبادت کیوں کی جاتی ہے کیونکہ یہ 
وجہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافے کا سبب بن سکتی ہے یا بعض صورتوں میں نافرمانی کا باعث 
ری ای ےجب کزتی ال کی انت کرت ہے ان سے لال دھاری چد زین حاصل کر ہے کئۓ 
لے را کی تار تی کا گر برق کے لٹا سے ای فی کے سم کا ور بس سے ات 
:الحجء آیت 11 22 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو جاتی " 
ہے؛ تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس نے دنیا 
“اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


جب وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کرتے ہیں تو دنیاوی نعمتوں کو حاصل کرنے کے لیے جب وہ ان کو 
حاصل کرنے میں ناکام رہتے ہیں یا کسی مشکل کا سامنا کرتے ہیں تو وہ اکثر ناراض ہو جاتے ہیں 
ھی اتس الہ تعالیٰ کی اظاعت سی سور کرھاسے و ارگ اک ال تعالیٰ کی اطاعت اور نفرمائن 
کرتے ہیں اس صورت حال کے مطابق جس کا وہ سامنا کر رہے ہیں جو حقیقت میں اللہ تعالیٰ کی 


حالانکہ اللہ تعالیٰ سے حلال دنیوی چیزوں کی خواہش کرنا اسلام میں قابل قبول ہے لیکن اگر کوئی 
اس رویہ پر قائم رہے تو وہ اس آیت میں مذکور کی طرح ہو سکتے ہیں۔ آخرت میں نجات پانے اور 
جنت حاصل کرنے کے لیے اللہ تعالیٰ کی عبادت کرنا افضل ہے۔ مشکلات کا سامنا کرتے وقت یہ 
شخص اپنے رویے کو تبدیل کرنے کا امکان نہیں رکھتا ہے۔ لیکن سب سے اعلیٰ اور بہترین وجہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کرنا ہے صرف اس لیے کہ وہ ان کا رب اور کائنات کا رب ہے۔ یہ مسلمان اگر 
مخلص ہو گا تو ہر حال میں ثابت قدم رہے گا اور اس اطاعت کے ذریعے انہیں دنیاوی اور دینی 
دونوں نعمتیں حاصل ہوں گی جو دنیاوی نعمتوں سے بڑھ کر پہلی قسم کے انسان کو حاصل ہوں گی۔ 


آخر میں مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنی نیت پر غور کریں اور اگر ضروری ہو تو اس 
کی امتلاع کزیں تاقہ آن کر ال تعالی کی اطاعت پراثابت قام راہئے: ایں کے :اکا کی تضیل: اس :کی 
ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے کی ترغیب ملے۔ ء تمام حالات میں۔ 


ایک مناسب شریک حیات 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی بیٹی حفصہ رضی اللہ عنہا بیوہ ہوئیں تو انہوں نے عثمان بن 
عفان رضی اللہ عنہ سے شادی کی ممکنہ تجویز پر تبادلہ خیال کیا۔ مؤخر الذکر نے بالترتیب اس 
پیشکش کو ٹھکرا دیا کیونکہ وہ شادی کرنے کی صحیح پوزیشن میں نہیں تھا۔ اس کے بعد عمر نے 
ابوبکر رضی اللہ عنہ سے شادی کی تجویز پر تبادلہ خیال کیاء جنہوں نے فوری جواب نہیں دیا۔ بعد 
ازاں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے حفصہ رضی اللہ عنہا سے شادی کی اور شادی کی۔ 
ابوبکر نے پھر عمر رضی اللہ عنہ کو سمجھایا کہ انہوں نے شروع میں کوئی جواب نہیں دیا کیونکہ 
وہ جانتے تھے کہ حضور صلی اللہ علیہ وسلم نے ان سے شادی کی خواہش ظاہر کی تھی۔ اس 
معلومات کو ظاہر کرنے کے بجائے اس نے فوری جواب نہ دینے کا فیصلہ کیا۔ سنن نسائی نمبر 

میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 3261 


ضز رمی ار غھ کے ان اک کر تی سا کے ال نات کے کزان کی ہیٹی کی قائی ایک 
ایسے مسلمان سے ہو جو اس کے حقوق کی ادائیگی کے لیے کوشش کرے۔ مسلمانوں کو اپنے لیے یا 
اتی زیو الت :فدہ کے لیے فریی حرات لان کر کے اک این گر لان الم یں گنا جات فامت 

شریک حیات اسی وقت حاصل ہوتا ہے جب کوئی اسلام کی ہدایت پر عمل کرے۔ 


مثال کے طور پر صحیح بخاری نمبر 5090 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت فرمائی کہ چار وجوہات کی بنا پر شادی کی جاتی ہے :مال نسبء حسن 
یا تقویٰ۔ انہوں نے تنبیہ کرتے ہوئے نتیجہ اخذ کیا کہ آدمی کو تقویٰ کی خاطر شادی کرنی چاہیے 
ورنہ نقصان اٹھانا پڑے گا۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اس حدیث میں مذکور پہلی تین چیزیں بہت عارضی اور ناقص ہیں۔ وہ 
کسی کو عارضی خوشی تو دے سکتے ہیں لیکن اخرکار یہ چیزیں ان کے لیے بوجھ بن جاتی ہیں 


کیونکہ ان کا تعلق مادی دنیا سے ہے نہ کہ اس چیز سے جو حتمی اور مستقل کامیابی عطا کرتی ہے 
یعنی ایمان۔ یہ سمجھنے کے لیے کہ دولت خوشی نہیں لاتیء صرف امیر اور مشہور کا مشاہدہ کرنے 
کی ضرورت ہے۔ درحقیقتء امیر زمین پر سب سے زیادہ غیر مطمئن اور ناخوش لوگ ہیں۔ اپنے 
نسب کی خاطر کسی سے شادی کرنا بے وقوفی ہے کیونکہ یہ اس بات کی ضمانت نہیں دیتا کہ وہ 
شخص ایک اچھا شریک حیات بنائے گا۔ درحقیقت اگر شادی کامیاب نہیں ہوتی ہے تو یہ خاندانی 
بندھن کو ختم کر دیتی ہے جو شادی سے پہلے دونوں خاندانوں کے پاس تھے۔ صرف خوبصورتی 
کے معنی کی خاطر شادی کرناء محبت عقلمندی نہیں ہے کیونکہ یہ ایک چبھتا ہوا جذبہ ہے جو وقت 
کے ساتھ اور مزاج کے ساتھ بدل جاتا ہے۔ قیاس محبت میں ڈوب جانے والے کتنے جوڑے ایک 
دوسرے سے نفرت کرنے لگے؟ 


لیکن غور طلب بات یہ ہے کہ اس حدیث کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی ایسا شریک حیات تلاش کرے 
جو غریب ہو کیونکہ یہ ضروری ہے کہ کسی ایسے شخص سے شادی کی جائے جو خاندان کی مالی 
مدد کر سکے۔ نہ ہی اس کا مطلب یہ ہے کہ کسی کو اپنے شریک حیات کی طرف متوجہ نہیں ہونا 
خاہتٰ کیونکۂ :تہ ایک عنعت مند شادی کا ایک اہم پہل ہے۔ لیکن اس خدیٹ کا مطاب یہ ہے کر یہ 
چیزیں کسی کی شادی کی بنیادی یا حتمی وجہ نہیں ہونی چاہئیں۔ ایک مسلمان کو شریک حیات میں جو 
بنیادی اور حتمی خوبی تلاش کرنی چاہیے وہ تقویٰ ہے۔ یہ تب ہوتا ہے جب ایک مسلمان اللہ تعالیٰ کے 
احکامات کو پورا کرتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز رہتا ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا 
ہے۔ سادہ لفظوں میں اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والا اپنی شریک حیات کے ساتھ خوشی اور مشکل دونوں 
وقتوں میں اچھا سلوک کرے گا۔ دوسری طرفء جو لوگ بے دین ہیں وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ 
بدسلوکی کریں گے جب بھی وہ پریشان ہوں گے۔ حالیہ برسوں میں مسلمانوں میں گھریلو تشدد میں 
اشائے کی اوک الہ وسر نے 


آخر میں اگر کوئی مسلمان شادی کرنا چاہتا ہے تو اسے سب سے پہلے اس سے متعلق علم حاصل 
کرنا چاہیےء جیسے کہ اس پر اپنی شریک حیات کے واجب الادا حقوقء جو حقوق اس پر اپنی شریک 
خیاف سے راع الاداس اور فلت حالات میں آپکی کریک حیات کے سافى صحیہ لوک کرکے کا 
طریقہ۔ بدقسمتی سے اس سے لاعلمی بہت سے دلائل اور طلاقوں کا باعث بنتی ہے کیونکہ لوگ 
ایسی چیزوں کا مطالبہ کرتے ہیں جن کو پورا کرنے کے لیے ان کا شریک حیات پابند نہیں ہوتا۔ علم 
صحت مند اور کامیاب ازدواجی زندگی کی بنیاد ہے۔ 


ہجرت کے بعد چوتھا سل 


بدلہ لینا چھوڑنا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے بعد چوتھے سال حضور صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم ایک غیر مسلم قبیلہ بنو نضیر کے پاس تشریف لے گئے جس سے آپ نے پہلے عہد کیا تھا۔ 
مالی مدد طلب کرنے کے لیے تعاون اور امن کے ساتھ انہوں نے جواب دیا کہ وہ خفیہ طور پر اسے 
قتل کرنے کی منصوبہ بندی کرتے ہوئے اس کی مدد کریں گے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کو ان کی خیانت کی اطلاع دیتے ہوئے آسمانی وحی موصول ہوئی اور وہ اپنے شیطانی 
منصوبے کو عملی جامہ پہنانے کا موقع ملنے سے پہلے ہی مدینہ واپس چلے گئے۔ اس کے بعد 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے بنو نضیر کو پیغام بھیجا کہ وہ اپنے علاقے اور حفاظت 
سے نکل جائیں۔ منافقین نے بنو نضیر کو ٹھہرنے کی تلقین کی اور ان کی حمایت کی۔ ان کا دعویٰ تھا 
کہ اگر بنو نضیر نے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے خلاف مزاحمت کی تو وہ ان کا ساتھ دیں گے 
اگر بنو نضیر لڑے تو وہ ان سے لڑیں گے اور اگر انہیں علاقے سے نکال دیا گیا تو وہ ان کے ساتھ 
نکل جائیں گے۔ انہیں اس نے بنو نضیر کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے خلاف 
کھڑے ہونے کی ترغیب دی۔ آخرکار منافقین نے کچھ نہیں کیا جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے بنو نضیر کے خلاف جنگ کا فیصلہ کیا۔ جب صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے بنو نضیر کا 
محاصرہ کیا تو انہوں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے درخواست کی کہ ان کا خون 
بہا دیں اور ان کو محفوظ راستہ دیں تاکہ وہ اپنے سامان سمیت علاقہ خالی کر سکیں۔ .بنو نضیر سے 
ان کے مذموم منصوبے کا بدلہ لینے کے بجائے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے انہیں 
ہتھیاروں کے علاوہ جو کچھ بھی اٹھا سکتے تھے لے جانے کی اجازت دی۔ اس پر امام ابن کثیر کی 

سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 101-100 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
2 ص۹یٰٰٰٰ۷۷۳۷ئ ۰۰09" 


مسلمانوں کو مناسب اور معقول طریقے سے اپنا دفاع کرنے کی اجازت دی گئی ہے جب ان کے پاس 
کوئی دوسرا راستہ نہیں بچا ہے۔ لیکن انہیں کبھی بھی لائن سے اوپر نہیں جانا چاہئے کیونکہ یہ ایک 
:گناہ ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 190 


الله کی راہ میں ان لوگوں سے لڑو جو تم سے لڑتے ہیں لیکن زیادتی نہیں کرتے۔ بے شک اللہ حد 
"سے تجاوز کرنے والوں کو پسند نہیں کرتا۔ 


پ ہے سي ی:۔ سے یو سو نے رس ہچ پ سیٛ۔ سے یی . ہس ہے ہد 
لے دوسروں کو نظر انداز کرے اور معاف کرے کیونکہ یہ نہ صرف نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم 
کی سنت ہے بلکہ اللہ تعالیٰ کی طرف بھی لے جاتی ہے۔ ان کے گناہوں کو معاف کرنا .باب 24 النورء 
:ایت 22 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کریں۔ کیا تم یہ پسند نہیں کرو گے کہ اللہ تمہیں معاف کر . 


دے؟ 


دوسروں کو معاف کرنا بھی دوسروں کے کردار کو مثبت انداز میں بدلنے میں زیادہ کارگر ہے جو کہ 
اسلام کا مقصد ہے اور مسلمانوں پر فرض ہے کیونکہ بدلہ لینا ہی ملوث افراد کے درمیان مزید دشمنی 
اور غصے کا باعث بنتا ہے۔ 


آخر میں وہ لوگ جو دوسروں کو معاف نہ کرنے کی بری عادت رکھتے ہیں اور چھوٹی چھوٹی باتوں 
پر بھی ہمیشہ کینہ پرور رہتے ہیں: انہیں یہ معلوم ہو سکتا ہے کہ اللہ تعالیٰ ان کے عیبوں کو نظر 
در می ردام کے ری کر سی گا ک ست رما کے اوکا ھا سس رو کی جاتے 
ساد نیت خافطل کی بوسرن ى لوس شهلی کی مکیہ مادائت بھاسے 


دوسری بدر 


جنگ احد سے نکلنے سے پہلے؛ غیر مسلم رہنما ابو سفیان نے اگلے سال بدر کے مقام پر دونوں 
فوجوں کے دوبارہ ملنے کے لیے ملاقات کا اعلان کیا۔ جب وقت آیا تو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے تقریباً 1500 سپاہیوں کے ساتھ کوچ کیا اور بدر کے مقام پر غیر مسلموں کا انتظار 
کرنے لگے۔ غیر مسلم فوج تقریباً 2000 سپاہیوں پر مشتمل تھی لیکن اس نے بدر سے دور کیمپ قائم 
کیا۔ اللہ تعالیٰ نے ان کے دلوں میں دہشت ڈال دی اور اگرچہ اس نے خود ملاقات کا وقت مقرر کیاء ابو 
سفیان نے سپاہیوں کو مکہ واپس جانے کی ترغیب دی۔ چونکہ وہ مسلمانوں کو مشغول کرنے سے 
خوفزدہ تھے انہوں نے اس کی مخالفت نہیں کی اور مکہ واپس آگئے۔ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم 
بدر میں رہے اور کسی نفع بخش تجارت میں مشغول رہے۔ آٹھ دن کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم بدر سے اس ہیبت اور سربلندی کے ساتھ روانہ ہوئے جو اہل عرب کے دلوں میں پھیل 
گئی تھی۔ اس پر امام صفی الرحمن رحمۃ اللہ علیہ دی سیلڈ نیکٹر صفحہ 307-306 میں بحث کی 

گی مت 


ان کی استقامت کی وجہ سے اللہ تعالیٰ نے مسلمانوں کو ایک ایسی نفسیاتی فتح عطا فرمائی جس کی 
بازگشت پورے عرب میں فوجی فتح سے زیادہ تھی۔ 


یہ مسلمانوں کو ثابت قدم رہنے کی اہمیت کی یاد دلاتا ہے جب بھی ان پر ان کے دشمنوں یعنی شیطان 
ان کے باطنی شیطان اور وہ لوگ جو انہیں اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے ہیںء ثابت قدم 
رہنے کی اہمیت کو یاد دلاتا ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی ان دشمنوں کے فتنے میں مبتلا 
ہو اللہ تعالیٰ کی اطاعت سے منہ نہ پھیرے۔ اس کے بجائے انہیں اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنا 
چاہیے جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور تقدیر کا صبر کے 
ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ ان جگہوں چیزوں اور لوگوں سے اجتناب کرنے سے حاصل ہوتا ہے 
جو انہیں گناہوں اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے اور فتنہ میں ڈالتے ہیں۔ شیطان کے 
جال سے بچنا صرف اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ اسی 
طرج رامتے میں پھستے ہے صرفا اسی طرح علم رکھتے سے بچا جاتا ہے شیطان کے خال سے 


بچنے کے لیے اسلامی علم کی ضرورت ہے۔ مثال کے طور پر ایک مسلمان قرآن پاک کی تلاوت 
میں زیادہ وقت صرف کر سکتا ہے لیکن اپنی جہالت کی وجہ سے وہ غیبت جیسے گناہوں کے ذریعے 
انی (ققال شالحۃ کو سے هر تریاد کن مقایب اک متلتاغ کی آع :خنلون کا ینتا کر نا ڈتا 
سد اس لت ‏ اغو جاقمر کا ود الد گنال کی مقاضام اظائت کے ریس ام کس سے قازی کرت 
اور اس کے بدلے میں بے شمار اجر حاصل کریں۔ الله تعالیٰ نے اس راہ میں جدوجہد کرنے والوں کے 
:لیے صحیح رہنمائی کی ضمانت دی ہے۔ باب 29 العنکبوت: آیت 69 


“اور جو لوگ ہمارے لیے کوشش کرتے ہیں: ہم ان کو اپنی راہیں ضرور دکھائیں گے۔' 


جبکہ جہالت اور نافرمانی کے ساتھ ان حملوں کا سامنا کرنا دونوں جہانوں میں مشکلات اور رسوائی 
کا باعث بنے گا۔ اسی طرح ایک سپاہی جس کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی ہتھیار نہیں وہ شکست 
کھا جائے گا۔ ان حملوں کا سامنا کرتے وقت ایک جاہل مسلمان کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی 
ہتھیار نہیں ہوگا جس کے نتیجے میں ان کی شکست ہوگی۔ جبکہ باشعور مسلمان کو وہ طاقتور ترین 
ہتھیار مہیا کیا جاتا ہے جس پر قابو نہیں پایا جا سکتا اور نہ مارا جا سکتا ہے یعنی اللہ تعالیٰ کی 
مخلصانہ اطاعت۔ یہ صرف خلوص نیت سے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے 
0770 


ہجرت کے بعد پانچواں - 


جنگ احزاب 


ایک ایگزٹ 


خضرن اَکرہ صلی ال کو یئ کی نتر مرت گے امس سال سورمے دلتتان اسان مک 
کے غیر مسلموں اور دیگر مختلف غیر مسلم قبائل کو مدینہ پر حملہ کرنے کی ترغیب دی۔ یہ جنگ 
خندق/احزاب کا باعث بنی۔ جب ان کے حملے کی خبر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم تک 
پہنچی تو آپ نے حضرت سلمان فارسی رضی اللہ عنہ کے مشورہ سے دشمن کو مدینہ کے واحد پہلو 
میں ایک بڑی خندق کھودنے کا حکم دیا۔ سے فوج حملہ کر سکتی ہے۔ حضور اکرم صلی اللہ علیہ 
وسلم نے اس خندق کی کھدائی میں بڑھ چڑھ کر حصہ لیا۔ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہم کو اس میں بڑھ چڑھ کر حصہ لینے اور آخرت کا ثواب حاصل کرنے کی ترغیب دی۔ 
وہ سب اس کے ساتھ کام کرتے تھے۔ جب دشمن کی فوجیں مدینہ اور خندق کے قریب پہنچیں تو انہوں 
نے پڑاؤ ڈال لیا۔ مدینہ کے اندر ایک غیر مسلم قبیلہء بنو قریظہء جس کا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم 
سے صلح کا معاہدہ تھاء نے اپنے قلعوں کو بند کر دیا۔ ایک غیر مسلم نے غیر مسلم لشکر سے سفر 
کیا اور بنو قریظہ کے سردار کعب بن اسد سے کہا کہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ اپنا 
معاہدہ توڑنے کے بجائے غیر مسلموں میں شامل ہو جائیں۔ مسلمانوں کی فوجیں اور صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہم پر حملہ کرتے ہوئے مدینہ کے اندر سے لڑائی شروع ہو گئی۔ پھر کعب بن اسد نے 
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ اپنا صلح نامہ توڑ دیا اور اس دستاویز کو پھاڑ دیا جس پر یہ 
لکھا تھا۔ اضطراب اور خوف بڑھتا گیا کیونکہ دشمن مدینہ کے باہر اور اندر تھے۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور صحابہ کرام رضی اللہ عنہ اس جنگ کے دوران ال تعالیٰ کی اطاعت پر 
ثابت قدم رہے اور آخر کار اللہ تعالیٰ نے ایک تیز آندھی کو اس جنگ کی طرف روانہ کیا۔ غیر مسلم 
فوج جس نے ان کے کیمپ کو مکمل طور پر اکھاڑ پھینکا اور انہیں پریشانی اور پریشانی میں ڈال دیا۔ 
غیر مسلموں نے گھر واپس آنے کا فیصلہ کیا کیونکہ موسم ان کے خلاف تھا اور وہ خندق میں کامیابی 


کے ساتھ داخل ہونے اور مدینہ میں داخل ہونے میں ناکام رہے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ 
جلد 3ء صفحہ 155-154 میں بحث کی گئی ہے۔ 


غیر مسلم فوج کے جانے سے پہلے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے حذیفہ بن یمان 
رضی اللہ عنہ کو دشمن کے کیمپ سے معلومات حاصل کرنے کے لیے روانہ کیا لیکن انہیں تنبیہ کی 
کہ کوئی ایسا کام نہ کریں جس سے توجہ مبذول ہو۔ اپنے آپ کو .دشمن کے کیمپ میں پہنچ کر اس 
نے غیر مسلم رہنما ابو سفیان کو دیکھا۔ حذیفہ رضی اللہ عنہ نے اپنا کمان لاد لیا اور ابو سفیان پر 
گولی چلانے ہی والے تھے لیکن جب انہیں دیا گیا حکم یاد آیا تو اپنا ہاتھ روک لیا۔ اس نے خفیہ طور 
پر غیر مسلموں کی ایک مجلس میں شرکت کی اور معلوم کیا کہ انہوں نے اپنے گھروں کو چھوڑنے 
اور واپس جانے کا فیصلہ کیا ہے کیونکہ ان کے پاس سامان ختم ہو رہا تھاء اللہ تعالیٰ کی بھیجی ہوئی 
ہوا ان پر تباہی مچا رہی تھی۔ مسلمانوں کی کھودی گئی خندق میں گھس نہ سکے۔ اس پر امام محمد 

السلابی کی کتابء نبوی زندگی جلد 1ء صفحہ 1384-1383 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس واقعہ سے سیکھنے کا ایک اہم سبق اللہ تعالیٰ پر بھروسہ ہے۔ اس عظیم واقعہ کی طرح ناگزیر اور 
تباہء کن حالات میں بھی ایک مسلمان کو ہمیشہ اللہ تعالیٰ کے انتخاب پر بھروسہ رکھنا چاہیے۔ مسلمانوں 
انتخاب کے پس پردہ حکمتوں کو پوری طرح نہیں جان سکتے۔ دوسری طرف اللہ تعالیٰ کا علم اور 
الہی اضر اک الاحضود سو لات اوک مسلتان کن ھکال کے الات پر اھر رس گرتا جائس وسن 
طرح ایک نابینا شخص اپنے جسمانی رہنما کی رہنمائی پر بھروسہ کرتا ہے۔ اس سے کوئی فرق نہیں 
پڑتا ہے کہ ایک مسلمان کا رویہ جو بھی ہو اللہ تعالیٰ کا انتخاب ہو گاء اس لیے بہتر ہے کہ اس کی 
حکمت پر بھروسہ کیا جائے بجائے اس کے کہ وہ بے صبری کا مظاہرہ کرے جو مزید پریشانی کا 


اس کے علاوہ اپنی زندگی کے اندر ان گنت مثالوں کو یاد رکھنا بھی ضروری ہے جب کوئی شخص 
کسی چیز کی خواہش کرتا ہے صرف اسے حاصل کرنے کے بعد پچھتاوا کرتا ہے۔ اور جب وہ کسی 
:چیز کو ناپسند کرتے تھے تو صرف بعد میں اپنا خیال بدلنے کے لیے۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


چونکہ تقدیر لوگوں کے ہاتھ سے نکل چکی ہے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اس چیز پر 
توجہ مرکوز کریں جو ان کے اختیار میں ہے اگر وہ مشکلات سے نجات حاصل کرنا چاہتے ہیں 
یعنی اللہ تعالیٰ کی اطاعتء اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ 
تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اللہ تعالیٰ نے پہلے ہی اس بات کی ضمانت دی ہے کہ وہ ایک مسلمان کو 
دونوں جہانوں کی تمام مشکلات سے بچا لے گا۔ انہیں صرف اس کی فرمانبرداری کرنا ہے۔ باب 65 
:میں طلاقء آیت 2 


“اور جو اللہ سے ڈرے گا اللہ اس کے لیے نکلنے کا راستہ بنا دے گا۔” 


جو چیز کسی کے اختیار میں نہیں ہے اس کے معنی یعنی تقدیر پر زور دینا حماقت ہے اور جو چیز 
کسی کے اختیار میں ہے اس سے غافل رہنا یعنی اللہ تعالیٰ کی اطاعت کرنا۔ 


غداری 


خضور اگرم لی آلله علیہ وبےم کی متیتہ ہورت کے پاتعرین شال متیم سے نمتان اسلام تےمَکم 
کے غیر مسلموں اور دیگر مختلف غیر مسلم قبائل کو مدینہ پر حملہ کرنے کی ترغیب دی۔ یہ جنگ 
خندق کا باعث بئی۔ اللہ تعالیٰ نے غیر مسلموں کی فوج کو شکست دینے کے بعد حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو بنو قریظہ کے خلاف ان کے غداری کے اس فعل کی وجہ سے جنگ 
کرنے کا حکم دیا جب انہوں نے صلح اور حمایت کا معاہدہ توڑ دیا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے جنگ خندق کے دوران غیر مسلم فوج کے ساتھ اتحاد کیا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے بنو قریظہ کا محاصرہ کیا اور اللہ تعالیٰ نے ان کے دلوں میں دہشت ڈال دی۔ بنو 
قریظہ نے ایک صحابی سعد بن معاذ رضی اللہ عنہ کے فیصلے کے سامنے سرتسلیم خم کر دیا جسے 
وہ مسلمان ہونے سے پہلے ہی اچھی طرح جانتے تھے۔ رسول اللہ صلی الہ علیہ وسلم نے پھر سعد 
رضی اللہ عنہ کو ان کے فیصلے کے لیے بلایا اور آپ نے فیصلہ کیا کہ بنو قریظہ کے سپاہیوں کو 
قتل کر دیا جائے گا اور ان کے اثاثے ضبط کر لیے جائیں گے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
زسم نے پھر اعلا فرمایا کہ مین تۓ الله تعالیٰ کے :خکم کے مطابق فیلہ کیا ہے اس ین امام ئن 

کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 166 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس بات کو ذہن میں رکھنا ضروری ہے کہ اس دن اور دور میں بھی غداری کے لیے سزائے موت 
ایک بہت ہی معیاری فیصلہ ہے۔ اس کے علاوہ ان کا جرم کسی ایک فرد کے خلاف نہیں بلکہ لوگوں 
سے بھرے پورے شہر کے خلاف تھا۔ اگر ان کو جلاوطن کر دیا جاتا تو وہ صرف مدینہ سے دوبارہ 

جنگ کرتے۔ 


اللہ تعالیٰ ان لوگوں سے انتقام لیتا ہے جو اپنے کمزور بندوں پر ظلم کرتے ہیں کیونکہ وہ اپنے دفاع 
اور انتقام کی طاقت نہیں رکھتے۔ 


جو مسلمان اس نام الٰہی کو سمجھتا ہے وہ اللہ تعالیٰ کے بندوں پر ظلم نہیں کرے گاء خاص کر ان 
لوگوں پر جو بے دفاع دکھائی دیتے ہیں کیونکہ حقیقت میں ان کا محافظ اور بدلہ لینے والا الله تعالیٰ 
ہی ہے۔ الله تعالیٰ اپنے بندوں سے ان کی زمین پر زندگی کے دوران اور خاص طور پر قیامت کے دن 
کہ وہ ان کے اعمال صالحہ کو اس کے بدلہ لے گا۔ وہ ظالم کو مجبور کر کے انصاف قائم کرے گا 
شکار کے حوالے کرے اور اگر ضروری ہوا تو مظلوم کے گناہ ان کے مظلوم کے سپرد کر دیے 
جہنم میں پھینکنے کا سبب بن سکتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر ظالم کو جائیں گے۔ یہ 
میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 6579 


ایک مسلمان کو اپنے اندر کے شیطان سے انتقام لیتے ہوئے اس نام الٰہی پر عمل کرنا چاہیے جو اسے 
اللہ تعالیٰ کی سخت اطاعت کے ثابع کر کے برائی کی طرف ترغیب دیتا ہے جس میں اس کے احکام 
کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ .اور ایک 
مسلمان کو ان تمام چیزوں کا بدلہ لینا چاہیے جو انہیں الہ تعالیٰ کی اطاعت سے روکتی ہیں ان سے 
منہ موڑ کر۔ 


ہجرت کے بعد چھٹا سل 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال آپ نے ایک مہم 
روانہ کی۔ جب صحابہ کرام رضی اللہ عنہ اس مہم سے واپس آرہے تھے تو ان کے ایک گروہ نے 
اپنی پیاس بجھانے کے لیے ایک کنویں کو گھیر لیا۔ کنویں کے اردگرد کا علاقہ بھرا ہوا تھا تو دو 
صحابہ کرام میں سے ایک مدینہ اور دوسرا مکہ مکرمہ سے معمولی بات پر جھگڑ پڑے۔ منافقین کے 
سردار عبداللہ بن ابی نے اس موقع کو مزید خلل ڈالنے کا دعویٰ کر کے یہ دعویٰ کیا کہ مکہ کے 
مہاجرین صرف ان کے لیے مسائل پیدا کر رہے ہیں۔ اس نے مکہ کے مہاجرین کو مدینہ منورہ جانے 
کی اجازت دینے پر دوسرے منافقین پر تنقید شروع کر دی۔ ایک بچے زید بن ارقم رضی اللہ عنہ نے 
اس کی برائی کی باتیں سن کر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو اس کی اطلاع دی۔ عبداللہ 
بن ابی کو بلایا گیا لیکن انہوں نے بڑی قسمیں کھائیں کہ میں نے یہ الفاظ کبھی نہیں کہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مزید کوئی اقدام نہیں کیا۔ اسی سلسلے میں اللہ تعالیٰ نے سورة 

المنافقون آیت نمبر 63 نازل فرمائی۔ 


یہ وہ لوگ ہیں جو کہتے ہیں کہ جو لوگ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے پاس ہیں ان پر خرچ نہ " 
کرو جب تک کہ وہ منقطع نہ ہو جائیں۔ "اور آسمانوں اور زمین کے خزانے اللہ ہی کے ہیں لیکن منافق 
نہیں سمجھتے۔ وہ کہتے ہیں کہ اگر ہم مدینہ واپس آئے تو جتنا زیادہ عزت دار ]اقتدار کے لیے [زیادہ 
عاجز کو وہاں سے نکال دے گا۔ اور عزت اللہ ہی کے لیے ہے اور اس کے رسول کے لیے اور 

“مومنوں کے لیے لیکن منافق نہیں جانتے۔ 


ان آیات کے نازل ہونے کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے زید بن ارقم رضی اللہ 
عنہ کا کان پکڑ کر تسلی دی اور فرمایا کہ یہ وہی ہے جس نے اپنا کان اللہ تعالیٰ کے لیے وقف کر دیا 
تھا۔ .اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 215-213 میں بحث کی گئی ہے۔ 


دو طرفہ ہونا منافقت کی نشانی ہے۔ یہ وہ ہے جو لوگوں کے مختلف گروہوں کو خوش کرنے کے لیے 
اپنے طرز عمل میں تبدیلی لاتا ہے اور اس سے کچھ دنیاوی چیزیں حاصل کرنے کا ارادہ رکھتا ہے۔ 
وہ بہت سی مختلف زبانوں سے بولتے ہیں جو مختلف لوگوں کو اپنی حمایت ظاہر کرتے ہوئے ان کے 
لیے ناپسندیدگی کا اظہار کرتے ہیں۔ وہ لوگوں کے ساتھ مخلص نہیں ہیں جس کا حکم سنن نسائی نمبر 
میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ اگر وہ توبہ نہ کریں تو آخرت میں اپنے آپ کو آگ کی دو 4204 
زبانوں سے پائیں گے۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4873 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
:باب 2 البقرہ آیت ۔14 


جب وہ مومنوں سے ملتے ہیں تو کہتے ہیں کہ ہم ایمان لے آئے ہیں اور جب اپنے برے ساتھیوں سے 
"'ملتے ہیں تو کہتے ہیں کہ ہم تمہارے ساتھ ہیں۔ ہم تو محض مذاق کر رہے تھے۔ 


اپنے آپ کو فائدہ پہنچائیں۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال منافقین کے سردار 
عبداللہ بن ابی نے نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کے لیے اختلاف اور مسائل پیدا کرنے کی بھرپور 
شی کے آپ علی للا کل مل رو ای کے داب گرم سی لاھک بن رک ور کال کا 
بیٹا عبداللہ بن عبدالل بن ابی جو کہ ایک وفادار صحابی تھاء حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کے پاس آیا اور اپنے منافق باپ کو اس کی غداری کے برے کام پر قتل کرنے کی پیشکش کی۔ مدینہ 
شہر اور اس کے قائد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے خلاف۔ لیکن حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جواب دیا کہ میں اس کے بجائے اپنے والدء منافقین کے سردار عبداللہ بن 
ابی کے ساتھ حسن سلوک کروں گا۔ مدینہ کے لوگوں نے یہ سننے کے بعد عبداللہ بن ابی جب بھی برا 
سلوک کیا تو وہ اکثر ان پر تنقید کرتے۔ جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو اس کی خبر 
ہوئی تو آپ نے حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو فرمایا جنہوں نے عبدال بن ابی کو غداری 
کے جرم میں پھانسی دینے کا مشورہ دیا تھا کہ اگر آپ صلی اللہ علیہ وسلم پھانسی کا حکم دیں۔ اس 
سے پہلے تو کچھ لوگ اس کے حق میں کھڑے ہو جاتے تھے جبکہ اب اگر وہ اسے پھانسی کا حکم 
دیتے تو لوگ اس پر عمل کرنے میں دریغ نہیں کرتے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 3ء 
صفحہ 215 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ جب وہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کرتے ہیں تو 
حقیقت میں اس کا فائدہ خود کو ہوتا ہے نہ کہ دوسروں کو۔ اس لیے کہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک 
کا سس اق الب تے ساس ارتا الن اہ ٹول کی سور کرت سے ایک اس لت سی 


اس کے علاوہء جب کوئی دوسروں کے ساتھ مہربان ہوتا ہے تو وہ زندہ رہتے ہوئے ان کے لیے دعا 
کرتا ہے جس سے انہیں فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
صحیح مسلم نمبر 6929 میں موجود ایک حدیث میں نصیحت فرمائی ہے کہ کسی شخص کے لیے 
پوشیدہ طور پر کی گئی دعا ہمیشہ قبول ہوتی ہے۔ 


اس کے علاوہ لوگ ان کے انتقال کے بعد ان کے لیے دعائیں کریں گے جس کا جواب ضرور ملتا ہے 
:جیسا کہ قرآن مجید میں درج ہے۔ باب 59 الحشرہ آیت 10 


یہ کہتے ہوئے کہ اے ہمارے رب ہمیں بخش دے اور ہمارے ان بھائیوں کو جو ایمان میں ہم سے پہلے 


آخر کار جو شخص دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کرتا ہے وہ قیامت کے دن اپنی شفاعت حاصل 
کرے گاء جس دن لوگ دوسروں کی شفاعت کے لیے بے چین ہوں گے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری 
نمبر 7439 میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


لیکن جو لوگ اللہ تعالیٰ کی طرف اپنی ذمہ داریوں کو پورا کرنے کے باوجود دوسروں کے ساتھ 
بدسلوکی کرتے ہیں وہ ان فوائد سے محروم رہیں گے جن کا ذکر پہلے کیا گیا ہے۔ اور قیامت کے دن 
وہ پائیں گے کہ اللہ تعالیٰ انہیں اس وقت تک معاف نہیں کرے گا جب تک کہ ان کا شکار پہلے انہیں 
معاف نہ کر دے۔ اگر وہ نہ کرنے کا انتخاب کریں تو ظالم کی نیکیاں ان کے شکار کو دی جائیں گی 
اور اگر ضرورت پڑی تو مظلوم کے گناہ ان کے مظلوم کو دے دیے جائیں گے۔ اس سے ظالم کو 
جہنم میں ڈالا جا سکتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 6579 میں موجود حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کرتے ہوئے اپنے آپ پر رحم 
ذرع کرھی وت میں ند کیا اور آخری سی نے ات کی قاتھہ منھاارہا ےت رات :9ھ السعریت 


:آیت 6 


...اور جو کوشش کرتا ہے وہ صرف اپنے لیے ہی کوشش کرتا ہے“ 


حضرت عائشہ رضی الله عنہا کی بہتان - زوجہ رسول اللہ صلی الله علیہ وسلم 


چیزوں کو جائے دینا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ 
گور ھررات ازیو جا کا عنام کی ال ماد سی کے قاات امہ یس قاث اعظارد آب کے 
اہلیہ عائشہ رضی اللہ عنہا بھی آپ کے ساتھ تھیں۔ سفر کے دوران عورتیں ایک چھوٹے سے ڈبے کے 
اندر بیٹھ جاتیں جسے اونٹ پر رکھ کر باندھ دیا جاتا۔ جب فوج نے کیمپ لگایا تو عائشہ رضی اللہ عنہا 
اپنے آپ کو راحت پہنچانے کے لیے چلی گئیں اور کیمپ میں واپس آگئیں۔ واپسی پر اس نے دیکھا کہ 
اس کا ہار غائب ہے۔ اس نے پھر اپنے قدم پیچھے ہٹائے جب تک وہ اسے نہ ملا۔ جب وہ ایک بار پھر 
کیمپ میں واپس آئی تو اس نے دیکھا کہ وہ اس کے بغیر چلے گئے تھے۔ یہ اس وقت ہوا جب اس کی 
ٹوکری کو اونٹ پر رکھنے اور باندھنے کے ذمہ داروں نے یہ سمجھا کہ وہ پہلے ہی اندر ہے۔ وہ 
کاو موی کروی کی ضا کت کر رکھندلی سان لگطشرسمی اھت سی 
دیکھا۔ اسے فوج سے پیچھے رہنے اور سفر کرنے والی فوج سے نادانستہ طور پر گرا ہوا سامان 
کے کا کا یر نوا گیا تھا ای کے غائفی صلی ند غلباکی مدان لا جاک ای کے اماتم ھی 
عو توں کا :روم فرش نے سے پرلۓ تین دیکھاچھا این نے ااعترام کئے۔ اتی آئے آہنا: اونٹ 
سواری کے لیے پیش کیا جب وہ تیزی سے آگے بڑھا۔ جب وہ لشکر کے پاس پہنچے تو لوگوں نے 
عاموں سی ید لی کی کم سح داد پر کے کہا ساس ھن ای سرت کی ضصت حا کی اعت 
بارے میں بہتان تراشی کی اور لوگ بہت پریشان ہوئے۔ اللہ کے بعد عائشہ رضی اللہ عنہا کو اس 
بہتان سے بری الذمہ قرار دیا گیاء ان کے والد ابوبکر رضی اللہ عنہ نے اعلان کیا کہ اب وہ اپنے 
رشتہ دار کی مالی مدد نہیں کریں گے جس نے اس بہتان کو پھیلانے میں حصہ لیا تھا۔ اللہ تعالیٰ نے 
اس کے بعد باب 24 النور آیت 22 نازل کی جس میں اسے اور تمام مسلمانوں کو دوسروں کی 

:غلطیوں کو معاف کرنے اور نظر انداز کرنے کی ترغیب دی گئی 


اور تم میں سے نیک اور مال والے قسم نہ کھائیں کہ وہ اپنے رشتہ داروں اور مسکینوں اور اللہ کی " 
راہ میں ہجرت کرنے والوں کی مدد نہیں کریں گے اور وہ معاف کریں اور درگزر کریں۔ کیا تم پسند 
“نہیں کرتے کہ اللہ تمہیں معاف کر دے؟ اور اللہ بخشنے والا مہربان ہے۔ 


اس کے بعد ابوبکر رضی اللہ عنہ نے اپنا اعلان واپس لے لیا اور اپنے رشتہ دار کی مدد کرتے رہے۔ 
جامع ترمذی نمبر 3180 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


تمام مسلمانوں کو امید ہے کہ قیامت کے دن اللہ تعالیٰ ان کی گزشتہ غلطیوں اور گناہوں کو ایک طرف 
رکھے گاء نظر انداز کرے گا اور معاف کر دے گا۔ لیکن عجیب بات یہ ہے کہ انہی مسلمانوں میں 
سے اکثٹر جو اس کی امید اور دعا کرتے ہیں وہ دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک نہیں کرتے۔ مطلب؛ وہ 
اکثر دوسروں کی ماضی کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں اور انہیں اپنے خلاف ہتھیار کے طور پر 
استعمال کرتے ہیں۔ یہ ان غلطیوں کی طرف اشارہ نہیں ہے جن کا اثر حال یا مستقبل پر ہوتا ہے۔ مثال 
کے طور پرہ ڈرائیور کی وجہ سے ہونے والا کار حادثہ جو کسی دوسرے شخص کو جسمانی طور 
پر معذور کر دیتا ہے ایک غلطی ہے جو حال اور مستقبل میں شکار کو متاثر کرے گی۔ اس قسم کی 
غلطی کو چھوڑنا اور نظر انداز کرنا سمجھنا مشکل ہے۔ لیکن بہت سے مسلمان اکثر دوسروں کی 
غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں جو کسی بھی طرح سے مسقتقبل کو متاثر نہیں کرتی ہیں جیسے کہ زبانی 
توہین۔ اگرچہ غلطی ختم ہو چکی ہے لیکن یہ لوگ موقع ملنے پر اسے زندہ کرنے اور دوسروں کے 
خلاف استعمال کرنے پر اصرار کرتے ہیں۔ یہ ایک انتہائی افسوسناک ذہنیت ہے جیسا کہ کسی کو 
سمجھنا چاہئے کہ لوگ فرشتے نہیں ہیں۔ کم از کم ایک مسلمان جو اللہ تعالیٰ سے اپنی ماضی کی 
غلطیوں سے درگزر کرنے کی امید رکھتا ہے اسے دوسروں کی ماضی کی غلطیوں کو نظر انداز 
کرنا چاہیے۔ جو لوگ اس طرح برتاؤ کرنے سے انکار کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کے زیادہ تر 
تعلقات ٹوٹ چکے ہیں کیونکہ کوئی بھی رشتہ مکمل نہیں ہوتا ہے۔ وہ ہمیشہ اختلاف کا شکار رہیں 
گے جو ہر رشتے میں غلطی کا باعث بن سکتے ہیں۔ اس لیے جو اس طرح کا برتاؤ کرے گا وہ تنہا 
ہو جائے گا کیونکہ ان کی بری ذہنیت انہیں دوسروں کے ساتھ اپنے تعلقات کو خراب کرنے کا باعث 
بنتی ہے۔ یہ عجیب بات ہے کہ یہ لوگ تنہا رہنے سے نفرت کرتے ہیں لیکن پھر بھی ایسا رویہ اپناتے 
ہیں جو دوسروں کو ان سے دور کرتا ہے۔ یہ منطق اور عقل کی نفی کرتا ہے۔ تمام لوگ یہ چاہتے ہیں 
کہ وہ زندہ رہتے ہوئے اور ان کے انتقال کے بعد ان سے محبت اور احترام کیا جائے لیکن یہ رویہ 
اس کے بالکل برعکس ہوتا ہے۔ جب وہ زندہ ہوتے ہیں تو لوگ ان سے تنگ آ جاتے ہیں اور جب وہ 


مرتے ہیں تو لوگ انہیں سچے پیار اور محبت سے یاد نہیں کرتے۔ اگر وہ انہیں یاد کرتے ہیں تو یہ 
محض رواج سے باہر ہے۔ 


رای کی خالے کے فاکات مس رت کو کسی کرس سرک مقاد ہے گار ا ا رک 
کرنے کی ضرورت ہے لیکن اسلام کی تعلیمات کے مطابق سب سے کم احترام کرنا ہے۔ اس میں کچھ 
خرچ نہیں ہوتا اور اس کے لیے تھوڑی محنت درکار ہوتی ہے۔ لہٰذا انسان کو چاہیے کہ وہ درگزر 
کرنا سیکھے اور لوگوں کی ماضی کی غلطیوں کو جانے دیا جائے تو شاید اللہ تعالیٰ قیامت کے دن ان 
کی پچھلی غلطیوں کو درگزر فرمائے گا۔ 


معابدہ حدسہ 


وج 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ علیہ 
وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم مکہ کی طرف روانہ ہوئے۔ زیارت )عمرہ (کریں اور 
مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ جنگ میں مشغول نہ ہوں۔ سفر کے دوران حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم کو متنبہ کیا گیا کہ مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے انہیں مکہ میں داخل ہونے سے 
روکنے کے لیے ایک فوج روانہ کی۔ حدیبیہ میں پڑاؤ ڈالنے کے بعد مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے 
مختلف لوگوں کو بھیجا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے بات کریں اور آپ کے 
مکہ آنے کے محرکات معلوم کریں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان میں سے ہر ایک 
کو بتایا کہ وہ صرف سلامتی کے ساتھ زیارت )عمرہ (کرنا چاہتے ہیں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو مکہ کے غیر مسلموں کے لیے اپنا سفیر بنا کر روانہ 
کرت جاناتاک اف سے بدا کا میک آوق اہئے امن جات فرب راہ کی ستین۔ ھح اشن ال 
عنہ نے انہیں مشورہ دیا کہ وہ عثمان بن عفان رضی اللہ عنہ کو بھیج دیں؛ کیونکہ ان کے مسلمان 
ہونے کے بعد سے ان کے ساتھ بہت سخت رویہ رکھنے کی وجہ سے غیر مسلم ان سے ناراض تھے۔ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان کی سفارش قبول فرمائی۔ اس پر امام ابن کثیر کی 

سرک تریس َو نت 227 میں بحت کی گی ہے 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ اس اہم کردار کو بطور سفیر قبول کر سکتے تھے جس سے ان کی برتری 
واضح ہوتی۔ لیکن سچائی کے ساتھ وفاداری اور خلوص کی وجہ سے اس نے اس کردار کے لیے 
زیادہ موزوں شخص کی سفارش کی۔ 


صالح پیشروؤں کے گزرنے کے بعد سے مسلم قوم کی طاقت ڈرامائی طور پر کمزور ہوئی ہے۔ یہ 
منطقی بات ہے کہ جتنے زیادہ لوگوں کی تعداد ایک گروہ میں ہوگی اتنا ہی وہ گروہ مضبوط ہوگا 
لیکن مسلمانوں نے کسی نہ کسی طرح اس منطق کی نفی کی ہے۔ مسلمانوں کی تعداد بڑھنے کے ساتھ 
ہی مسلم قوم کی طاقت میں کمی آئی ہے۔ اس کے پیش آنے کی ایک اہم وجہ قرآن کریم کی سورہ 5 
<المائدہ آیت 2 سے مربوط ہے 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“'۔ ” 


اللہ تعالیٰ واضح طور پر مسلمانوں کو حکم دیتا ہے کہ وہ کسی بھی اچھے معاملے میں ایک دوسرے 
کی مدد کریں اور کسی برے معاملے میں ایک دوسرے کا ساتھ نہ دیں۔ اس پر نیک پیشواؤں نے عمل 
کیا لیکن بہت سے مسلمان ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہے ہیں۔ بہت سے مسلمان اب اس بات 
کا مشاہدہ کرتے ہیں کہ وہ کیا کر رہے ہیں اس کا مشاہدہ کرنے کے بجائے کون عمل کر رہا ہے۔ اگر 
وہ شخص ان سے جڑا ہوا ہے مثال کے طور پر؛ کوئی رشتہ دارء تو وہ ان کا ساتھ دیتے ہیں چاہے 
بات اچھی نہ ہو۔ اسی طرح اگر اس شخص کا ان کے ساتھ کوئی تعلق نہیں ہے تو وہ ان کی حمایت 
سے منہ موڑ لیتے ہیں خواہ بات اچھی ہو۔ یہ رویہ صالح پیشواؤں کی روایات کے بالکل خلاف ہے۔ 
ورای رت ۷ت کی شاو کریں کے لم نکی نے کے کہ کریں کر تا سے حرسدتر تن 
کرای ای الک ور سال گلکے ہتے زا کت جا رت کے کر را خی اف تن کرو کے 
جب تک کہ یہ اچھی بات نہ ہو۔ 


اس سے جڑی دوسری چیز یہ ہے کہ بہت سے سمسلمان ایک دوسرے کی اچھی مدد کرنے میں ناکام 
رہتے ہیں کیونکہ انہیں یقین ہے کہ جس شخص کی وہ حمایت کر رہے ہیں وہ ان سے زیادہ اہمیت 
حاصل کرے گا۔ اس صورتحال نے علماء اور اسلامی تعلیمی اداروں کو بھی متاثر کیا ہے۔ وہ 
دوسروں کی بھلائی میں مدد نہ کرنے کے لیے لنگڑے بہانے بناتے ہیں کیونکہ ان کا ان کے ساتھ 
کوئی رشتہ نہیں ہے اور انھیں ڈر ہے کہ ان کا اپنا ادارہ بھلا دیا جائے گا اور وہ جن کی مدد کریں 
گے وہ معاشرے میں مزید عزت حاصل کریں گے۔ لیکن یہ سراسر غلط ہے کیونکہ حقیقت کا مشاہدہ 
کرنے کے لیے صرف تاریخ کے اوراق پلٹنے پڑتے ہیں۔ جب تک کسی کی نیت ال تعالیٰ کو راضی 
کرنا ہوء دوسروں کی بھلائی میں مدد کرنے سے معاشرے میں اس کی عزت بڑھے گی۔ اللہ تعالیٰ 


لوگوں کے دلوں کو ان کی طرف متوجہ کرے گا خواہ ان کا تعاون کسی اور ادارےء ادارے یا شخص 
کے لیے ہو۔ مثال کے طور پر جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اس دنیا سے تشریف لے 
گئے تو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ آسانی سے خلافت کو چیلنج کر سکتے تھے اور ان کے حق میں 
کافی حمایت حاصل کر سکتے تھے۔ لیکن وہ جانتے تھے کہ صحیح کام یہ تھا کہ ابوبکر صدیق رضی 
الله عنہ کو اسلام کا پہلا خلیفہ نامزد کیا جائے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو اس بات کی فکر نہیں 
تھی کہ اگر وہ کسی دوسرے شخص کا ساتھ دیں تو معاشرہ اسے بھول جائے گا۔ اس کے بجائے اس 
نے پہلے بیان کی گئی آیت میں حکم کی تعمیل کی اور جو صحیح تھا اس کی تائید کی۔ اس کی تصدیق 
صحیح بخاری نمبر 3667 اور 3668 میں موجود احادیث سے ہوتی ہے۔ اس عمل سے معاشرے میں 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی عزت و تکریم میں اضافہ ہی ہوا۔ یہ بات ان لوگوں پر واضح ہے جو 
انی تارید سے الا بین 


مسلمانوں کو اس پر گہرائی سے غور کرنا چاہیے اپنی ذہنیت کو بدلنا چاہیے اور دوسروں کی بھلائی 
میں مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے؛ قطع نظر اس کے کہ یہ کام کون کر رہا ہے اور اس خوف 
سے پیچھے نہیں ہٹیں گے کہ ان کی حمایت انھیں معاشرے میں بھلا دی جائے گی۔ اللہ تعالیٰ کی 
اطاعت کرنے والوں کو دنیا اور آخرت دونوں میں کبھی فراموش نہیں کیا جائے گا۔ درحقیقت ان کی 
عزت و تکریم دونوں جہانوں میں ہی بڑھے گی۔ 


رضوان کا عہد 


بندگی کا عہد 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ علیہ 
وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم مکہ کی طرف روانہ ہوئے۔ زیارت )عمرہ (کریں اور 
مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ جنگ میں مشغول نہ ہوں۔ سفر کے دورانء حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم کو متنبہ کیا گیا کہ مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے انہیں مکہ میں داخل ہونے سے 
روکنے کے لیے ایک فوج روانہ کی۔ حدیبیہ میں پڑاؤ ڈالنے کے بعد مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے 
بعالت لوگرن کر رسول آف لی اف ظیر ول سے بات کرتے کے لے میا تکرآن کے کہ آنے 
کے محرکات معلوم کریں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان میں سے ہر ایک کو بتایا 
کہ وہ صرف سلامتی کے ساتھ زیارت )عمرہ (کرنا چاہتے ہیں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے عثمان بن عفان رضی اللہ عنہ کو مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں کے پاس اپنا سفیر بنا کر روانہ 
کیا تاکہ انہیں ان کے پرامن ارادے سے آگاہ کیا جا سکے۔ حضرت عثمان رضی اللہ عنہ نے یہ پیغام 
پہنچانے کے بعد انہیں مکہ کے غیر مسلموں نے حراست میں لے لیا۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو 
خبر پہنچی کہ عثمان رضی اللہ عنہ شہید ہو گئے ہیں۔ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے صحابہ کرام رضی 
اللہ عنہ سے عہد لیا کہ جب تک وہ عثمان رضی اللہ عنہ سے انتقام نہیں لیں گے وہ مکہ نہیں چھوڑیں 
گے کیونکہ وہ نہ صرف غیر مسلح ہو کر مکہ میں داخل ہوئے تھے بلکہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم کے سفیر کی حیثیت سے داخل ہوئے تھے۔ محمد صلی اللہ علیہ وسلم۔ سفیروں کے ساتھ ہمیشہ 
احترام کا سلوک کیا گیا ہے اور انہیں نقصان پہنچانا اعلان جنگ ہے۔ یہ اس دن اور عمر میں بھی سچ 
ہے۔ بیعت کے دوران حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اپنا ایک ہاتھ دوسرے میں رکھا 
اوے نایا کہ اس کا بانہ عتتاق رسکی الاعنم گے یاتھ کی ایگ کرتا ہے اور :اھ کی اظاعْكَُ کا 
عہد کرتا ہے۔ مبعوث اور اس کے نبی محمد صلی اللہ علیہ وسلم۔ اس سلسلے میں اللہ تعالیٰ نے متعدد 

٦ھ‏ +ەۃٔ ‏ تئ0 


۰ 


درحقیقت جو لوگ آپ سے بیعت کرتے ہیں وہ درحقیقت اللہ سے بیعت کرتے ہیں۔ ان کے ہاتھوں پر ' 
الله کا ہاتھ ہے۔ پس جو اس کی بات کو توڑتا ہے وہ اسے اپنے ہی نقصان کے لیے توڑتا ہے۔ اور جس 


نے اللہ سے جو وعدہ کیا ہے اسے پورا کرے گا تو اللہ اسے بہت بڑا اجر دے گا۔ 


:اور باب 48 الفتح آیت 18 


‌ٗ 


یقیناً الله تعالیٰ مومنوں سے راضی ہوا جب انہوں نے درخت کے نیچے آپ سے بیعت کی اور وہ ” 
جانتا تھا کہ ان کے دلوں میں کیا تھاء اس لیے اس نے ان پر اطمینان نازل فرمایا اور انہیں جلد فتح 
“سے نوازا۔ 


اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 228-227 اور صحیح بخاری نمبر 4066 میں 
موجود حدیث میں بحث ہوئی ہے۔ 


انسانیت کے لیے ضروری ہے کہ وہ الله تعالیٰ سے کیے گئے عہد کو پورا کریںء جس کا تذکرہ قرآن 
:مجید کی سورۃ الاعراف آیت نمبر 172 میں آیا ہے 


اور وہ وقت یاد کرو جب تمہارے رب نے بنی آدم سے ان کی پشتوں سے ان کی اولاد کو نکالا اور ” 
ان کو اپنے اوپر گواہ کر کے کہا کیا میں تمہارا رب نہیں ہوں؟ انہوں نے کہا ہاں ہم نے گواہی دی ہے۔ 
رو ہو یوتے و و ود ہے بے سس وک 


تمام انسانوں کو اس لیے پیدا کیا گیا تاکہ وہ اللہ تعالیٰ سے یہ عہد کر سکیں۔ اس واقعہ کے پیچھے 
سمجھنے کا سبق یہ ہے کہ تمام لوگوں نے اللہ تعالیٰ کو اپنا رب مان لیا۔ یعنی جس نے ان کو پیدا کیاء 
وہی ان کو پالے گا اور وہی جو قیامت کے دن ان کے اعمال کا فیصلہ کرے گا۔ تمام مسلمانوں کے 
لس ہر رن کر 0 2ا1 کی مکلفرالہ اطامت مو ارس سے مد یما گرتر 
ہوئے؛ اس کی ممنوعات سے اجتناب کرتے ہوئے اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے 
. مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اس عہد کو پورا کریں۔ 


یہ آیت دلالت کرتی ہے کہ الله تعالیٰ نے مخلوق سے یہ نہیں پوچھا کہ کیا وہ اس کے بندے ہیں بلکہ 
ان سے پوچھا کہ کیا وہ ان کا رب ہے؟ یہ اس بات کی طرف اشارہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کی مرضی ہمیشہ 
انسان کی مرضی اور خواہش کے سامنے آنی چاہیے۔ اگر کسی مسلمان کے پاس ال تعالیٰ یا کسی اور 
کو راضی کرنے کا انتخاب ہے تو یہ عہد انہیں یاد دلائے گا کہ اللہ تعالیٰ کی رضا سب سے پہلے 
بی ہے 


یہ سوال بھی اللہ تعالیٰ کی لامحدود رحمت کی طرف اشارہ ہے جیسا کہ اس نے مخلوق کے لیے اس 
کا جواب لفظی طور پر بیان کیا۔ اس سے مسلمانوں کو ظاہر ہوتا ہے کہ اگرچہ اللہ تعالیٰ ہی رب ہے 
جو ان کے اعمال کا فیصلہ کرے گاء وہ بے حد مہربان بھی ہے۔ 


اس عہد کا اثر تمام بنی نوع انسان کے دلوں میں گہرا ہے۔ درحقیقت یہی وہ نوعیت ہے جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6755 میں موجود حدیث میں وارد ہوا ہے؛ اس سے یہ بات سمجھ میں آتی ہے کہ 
لوگوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ پہلے سے ذہن سازی کرنے کے بعد حق کی تلاش نہ کریں اور 
پھر ثبوت تلاش کریں۔ جو ان کے پہلے سے طے شدہ عقیدے کی تائید کرتا ہے۔ صرف وہی لوگ جو 
پہلے سے طے شدہ فیصلہ کیے بغیر اپنے دماغ کو کھولتے ہیں وہ اس عہد کو کھولیں گے جو ان کے 
دلوں کی گہرائیوں میں سرایت کر گیا ہے۔ درحقیقتء کھلے ذہن کا ہونا نہ صرف ایمان کے معاملات 
میں تمام مسائل میں اہم ہے کیونکہ یہ سچائی اور بہترین راستہ تلاش کرنے میں مدد کرتا ہے۔ یہ رویہ 
معاشرے کو مضبوط کرتا ہے اور ہمیشہ لوگوں کے درمیان امن کی حوصلہ افزائی کرتا ہے۔ لیکن ان 


لوگوں کی ضد جو اپنے انتخاب کا پہلے سے تعین کرتے ہیں ہمیشہ معاشرے کے ممبروں کے درمیان 
پچر پیدا کرے گا جو قومی سطح پر لوگوں کو متاثر کر سکتا ہے۔ مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ 
وہ ہمیشہ یہ نہ مانیں کہ وہ دنیاوی معاملات میں درست ہیں ورنہ وہ یہ ضدی رویہ اپنائیں گے۔ یہ انہیں 
دوسروں کی رائے کو قبول کرنے سے روکے گا جس سے جھگڑےےء دشمنی اور رشتے ٹوٹ جائیں 
گے۔ اس لیے اس رویہ سے ہر صورت گریز کرنا چاہیے۔ 


آخر میں یہ حقیقت کہ یہ عہد ایک شخص کے دل کی گہرائیوں میں پیوست ہے اس سے ظاہر ہوتا ہے 
کہ مسلمانوں پر اس کا پردہ فاش کرنا فرض ہے۔ یہ ایمان کے یقین کی طرف لے جائے گا جو کہ سنی 
سنائی باتوں کی بنیاد پر ایمان سے کہیں زیادہ مضبوط ہے؛ جسے کسی کے گھر والوں کی طرف سے 
بتایا جاتا ہے کہ وہ مسلمان ہیں۔ یقین کا یقین مسلمان کو اس دنیا میں اپنے دینی اور دنیاوی فرائض کی 
انانتوگی کے اتی قاسبانی کی سال کان مشکاات ہر این پائے کی اکا ت ھٹا کے اوک من رتا 
اپنے ایمان کی کمزوری کی وجہ سے امتحان اور اپنے فرائض میں ناکام ہوتا ہے۔ ایمان کا یقین صرف 
قرآن کریم اور حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے اندر موجود علم کو حاصل کرنے اور 
:اس پر عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ باب 41 فصیلات, آیت 539 


ہم اُن کو اپنی نشانیاں افق اور اُن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ ان پر واضح ہو جائے گا کہ یہ ” 
حق ہے “'۔ 


باقی فرم 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ علیہ 
وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم مکہ کی طرف روانہ ہوئے۔ زیارت )عمرہ (کریں اور 
مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ جنگ میں مشغول نہ ہوں۔ سفر کے دوران حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم کو متنبہ کیا گیا کہ مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے انہیں مکہ میں داخل ہونے سے 
روکنے کے لیے ایک فوج روانہ کی۔ حدیبیہ میں پڑاؤ ڈالنے کے بعد مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے 
مختلف لوگوں کو بھیجا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے بات کریں اور آپ کے 
مکہ آنے کے محرکات معلوم کریں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان میں سے ہر ایک 
کو بتایا کہ وہ صرف سلامتی کے ساتھ زیارت )عمرہ (کرنا چاہتے ہیں۔ چند واقعات کے بعد بالآخر 
مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے سہیل بن عمرو کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پاس 
بھیجا تاکہ آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے صلح کر لیں لیکن کچھ شرائط رکھیں۔ جن میں سے ایک یہ 
تھا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اس سال عمرہ نہیں کریں گے بلکہ اگلے سال واپس 
تشریف لے جائیں گے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ بھی دوسرے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی 
طرح ان حالات سے راضی نہیں تھے کیونکہ وہ ظاہری طور پر مکہ کے غیر مسلموں کے حق میں 
نظر آتے تھے۔ چنانچہ اس نے حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ سے اس بارے میں بات کی اور آپ 
صلی اللہ علیہ وسلم کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے کی تلقین کی۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے پھر 
اس معاملے پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے گفتگو کی اور بعد میں نے اعلان کیا کہ 
وہ الله تعالیٰ کے حکم کی مخالفت نہیں کریں گے اور اپنے مشن کو کبھی ناکام نہیں ہونے دیں گے۔ 
ناکام حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے حضرت عمر رضی اللہ عنہ کو وہی جواب دیا جو حضرت 
ابوبکر رضی اللہ عنہ نے دیا تھا۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبویء جلد 3ء صفحہ 229-228 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ نے اپنی رائے کا اظہار کیاء پھر بھی انہوں نے ضد نہیں کی بلکہ حضور 


اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے انتخاب کے آگے سر تسلیم خم کر دیا۔ 


صحیح مسلم نمبر 159 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
مختصر مگر دور رس نصیحت فرمائی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا 
صدق دل سے اعلان کریں اور پھر اس پر ثابت قدم رہیں۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں اللہ تعالیٰ کی 
اتور اطاعت میں سریعہ گریب ای مین اه ضائن کے ا کم کی تین تہ مقمل ت2 جواائن 
سے متعلق ہیںء جیسے فرض روزے اور جو لوگوں سے تعلق رکھتے ہیں جیسے کہ دوسروں سے 
کو مارک کر ای سی مہ کی شا سر عاقاس مل ڈھا سی فان ہے ود ایک سس 
اور اللہ تعالیٰ کے درمیان ہیں اور جو دوسروں کے درمیان ہیں۔ ایک مسلمان کو تقدیر کا بھی صبر 
کے ساتھ سامنا کرنا چاہیے اور یہ یقین رکھتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا 

:انتخاب کرتا ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اون وہ آپ کے لیے ری ہے۔ اؤْن الله جانتا ہے اون کم تہیں جانتے۔ 


ثابت قدمی میں دونوں قسم کے شرک سے پرہیز شامل ہے۔ سب سے بڑی قسم وہ ہے جب کوئی اللہ 
تعالیٰ کے علاوہ کسی اور چیز کی عبادت کرتا ہے۔ معمولی قسم وہ ہے جب کوئی اپنے اچھے کام 
دوسروں کے سامنے دکھاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3989 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ 

کی گئی ہے۔ لہذا استقامت کا ایک پہلو ہمیشہ اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے عمل کرنا ہے۔ 


اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت شامل ہے بجائے اس کے کہ ہر وقت اپنے آپ کو یا دوسروں کی اطاعت 
کی جائے۔ اگر کوئی مسلمان اپنے آپ کو یا دوسروں کو خوش کرنے کے لیے اللہ تعالیٰ کی نافرمانی 
کرتا ہے تو اسے نہ اپنی خواہشات کا علم ہونا چاہیے اور نہ ہی لوگ اسے اللہ تعالیٰ سے محفوظ 


رکھیں گے۔ دوسری طرف جو اللہ تعالیٰ کا سچے دل سے فرمانبردار ہے وہ ہر چیز سے محفوظ رہے 
گا خواہ یہ حفاظت ان پر ظاہر نہ ہو۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے میں یہ شامل ہے کہ قرآن مجید اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
سنتوں کے بتائے ہوئے راستے پر چلنا اور اس سے ہٹنے والے راستے کو اختیار نہ کرنا۔ جو شخص 
اس راہ کو اختیار کرنے کی کوشش کرے گا اسے کسی اور چیز کی ضرورت نہیں ہوگی کیونکہ یہی 

ان کے ایمان پر ثابت قدم رہنے کے لیے کافی ہے۔ 


چونکہ لوگ کامل نہیں ہیں وہ بلاشبہ غلطیاں کریں گے اور گناہ کریں گے۔ لہٰذا ایمان کے معاملات 
میں ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ انسان کامل ہو جائے بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت پر سختی سے عمل کرنے کی کوشش کریں جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے اور اگر 
کوئی گناہ ہو جائے تو سچے دل سے توبہ کریں۔ اس کی طرف باب 41 فصیلات, آیت 66 میں اشارہ کیا 


ے 


:گیا ہے 


“...تو سیدھا اس کی طرف چلو اور اس سے معافی مانگو” 


اس کی مزید تائید جامع ترمذی نمبر 1987 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے جس میں اللہ تعالیٰ 
سے ڈرنے اور کسی نیک عمل سے سرزد ہونے والے )معمولی (گناہ کو مٹانے کی تلقین کی گئی ہے۔ 
امام مالک کی موطاء کتاب 2ء حدیث نمبر 37 میں موجود ایک اور حدیث میں حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو نصیحت کی ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے کی 
پوری کوشش کریں: خواہ وہ اس پر عمل کریں۔ یہ مکمل طور پر کرنے کے قابل نہیں ہے ,لہٰذاء ایک 
مسلمان کا فرض ہے کہ وہ اپنی نیت اور جسمانی عمل کے ذریعے الہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں اس کو 
کر ضصااحیت ہطا کی گی سس سی برا کرت انی کتانعامتل کرکے کاا کت مین دا گیا ہے 

کیونکہ یہ ممکن نہیں ہے۔ 


پر اکا کروی تے کر گرکی کمن اس کستانی اعبال کے ریس اف تال کی اطاعت پرالات 
قدم نہیں رہ سکتاء بغیر اپنے دل کی صفائی کے۔ جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک 
حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ جسم کے اعضاء صرف اسی صورت میں کام کریں گے جب روحانی 
قلب پاک ہو۔ دل کی پاکیزگی صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی سنتوں 

کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے سے حاصل ہوتی ہے۔ 


ثابت قدمی کا تقاضا ہے کہ وہ اپنی زبان پر قابو رکھے جیسا کہ یہ دل کا اظہار کرتی ہے۔ زبان پر 
قابو رکھے بغیر ال تعالیٰ کی اطاعت ممکن نہیں۔ جامع ترمذی نمبر 2407 میں موجود حدیث میں اس 


آخر میں اگر اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں کوئی کمی واقع ہو جائے تو اللہ تعالیٰ سے سچی توبہ کرنی 
چاہیے اور اگر لوگوں کے حقوق کا تعلق ہو تو ان سے استغفار کرنا چاہیے۔ باب 46 الاحقافء آیت 
:13 


7 


بے شک جن لوگوں نے کہا کہ ہمارا رب اللہ ہے؛ پھر وہ راہ راست پر رہےء ان پر نہ کوئی خوف 
“ہوگا اور نہ وہ غمگین ہوں گے۔ 


ایک واضح فتح 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ 
علیہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم مکہ کی طرف روانہ ہوئے۔ زیارت )عمرہ ۔ 
کریں اور مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ جنگ میں مشغول نہ ہوں۔ سفر کے دوران حضور نبی 
کے سی قاط رکشت اہ و سے ظط سا شاو کا ی سیت 
داخل 'ہونے سے روکئے کے لیے ایک فوج روانہ کی۔ حدیبیہ میں پڑاؤ ڈالنے کے بعد مکہ کے 
غیر مسلم رہنماؤں نے مختلف لوگوں کو بھیجا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے 
بات کریں اور آپ کے مکہ آنے کے محرکات معلوم کریں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے ان میں سے ہر ایک کو بتایا کہ وہ صرف سلامتی کے ساتھ زیارت )عمرہ (کرنا چاہتے 
ہیں۔ کچھ واقعات کے بعد آخرکار مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے سہیل بن عمرو کو حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پاس بھیجا تاکہ آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے صلح کر لیں 
لیکن کچھ شرائط رکھی جو ظاہری طور پر غیروں کے حق میں تھیں۔ مکہ کے مسلمان۔ معاہدے 
پر دستخط ہونے کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی 
الله تعالیٰ عنہ بغیر زیارت )عمرہ (کئے مدینہ واپس آگئے جو کہ معاہدہ کا حصہ تھا۔ دس سال تک 
جاری رہنے والا یہ معاہدہ حقیقت میں مسلمانوں کے حق میں رہا۔ اس معاہدے سے پہلے جب بھی 
مسلمان اور غیر مسلم آپس میں ملتے تھے تو اکثر اس پر کسی نہ کسی قسم کی لڑائی ہوتی تھی 
لیکن جب معاہدہ کی وجہ سے جنگ ختم ہوئی تو جب بھی یہ لوگ ملتے تھے صرف بات چیت 
کرتے تھے۔ جب غیر مسلموں کو اسلام کی وضاحت کی گئی تو وہ اسے قبول کرنے لگے۔ اسلام 
اگلے دو سالوں میں اس سے زیادہ لوگوں کے دلوں میں داخل ہوا جتنا اس نے اپنے آنے کے بعد 
پچھلے تمام سالوں میں کیا۔ اس واضح فتح کو اللہ تعالیٰ نے تسلیم کیاء جس نے معاہدے پر دستخط 

:ہونے کے بعد باب 48 الفتح نازل کیا۔ باب 48 الفتحء آیت 1 


“بے شک ہم نے تم کو کھلی فتح دی ہے“ 


اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 3ء صفحہ 231 میں بحث کی گئی ہے۔ 


برسوں بعد حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے تبصرہ کیا کہ اسلام میں حدیبیہ کے معاہدے سے 
بڑی کوئی فتح نہیں۔ اگرچہ اس وقت لوگوں کو اس کے ثمرات کا احساس نہ تھا لیکن ان کی کم 
نگاہی کی وجہ سے اللہ تعالیٰ نے اسلام کی بتدریج فتح کا منصوبہ بنایا تھا۔ انہوں نے مزید کہا کہ 
حجۂ الوداع کے دوران انہوں نے سہیل بن عمرو رضی الہ عنہ کی عقیدت اور اطاعت کا مشاہدہ 
کیا جنہوں نۓ بالآخر الام قبول کیاہ:جالانگہ معاہدہ حتیبیہ کے دورآن اس نے :زسول ال لی ال 
علیہ وسلم کی سخت مخالفت کی تھی۔ اس پر ہو ابوبکر رضی اللہ عنہ نے پھر اسلام قبول کرنے 

اور اللہ تعالیٰ کی عظیم فتح پر الله تعالیٰ کی حمد و ثنا بیان کی۔ 


یہ فضیلت اور کامیابی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی 
اللہ عنہم کو اس لیے عطا ہوئی کہ وہ ہر وقت اللہ تعالیٰ کے اخلاص کے ساتھ اطاعت گزار رہے۔ 
وقت کے ساتھ مسلمانوں کی تعداد میں اضافہ ہونے کے باوجود ظاہر ہے کہ مسلمانوں کی طاقت 
میں کمی آئی ہے۔ ہر مسلمان اپنے عقیدے کی مضبوطی سے قطع نظر قرآن پاک کی صداقت پر 
یقین رکھتا ہے کیونکہ اس سے ان کا ایمان ختم ہو جائے گا۔ درج ذیل آیت میں الله تعالیٰ نے برتری 
اور کامیابی حاصل کرنے کی کنجی بتائی ہے جس سے دنیا بھر کے مسلمان اس کمزوری اور غم 
:کو دور کر دیں گے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 139 


وو 


پس تم کمزور نہ ہو اور غم نہ کرو اور تم ہی غالب رہو گے اگر تم مومن ہو“۔ 


الله تعالیٰ نے واضح کر دیا ہے کہ مسلمانوں کو اس برتری اور دونوں جہانوں میں کامیابی حاصل 
کرنے کے لیے صرف سچے مومن بننے کی ضرورت ہے۔ حقیقی عقیدہ میں اللہ تعالیٰ کے 
احکامات کو بجا لاناء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ 
وسلم کی روایات کے مطابق صبر سے کرنا ہے۔ اس میں اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے لیے فرائض 
شامل ہیںء جیسے کہ دوسروں کے لیے وہی محبت کرنا جو اپنے لیے پسند کرتا ہے جس کی 
نصیحت جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث میں آئی ہے۔ تعلیمات اس رویہ کے ذریعے 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو کامیابی اور برتری حاصل ہوئی۔ اور اگر مسلمان اس کو حاصل 
کرنا چاہتے ہیں تو انہیں اس راہ راست پر واپس آنا چاہیے۔ جیسا کہ مسلمان قرآن پاک پر یقین 
رکھتے ہیں انہیں اس سادہ تعلیم کو سمجھنا چاہیے اور اس پر عمل کرنا چاہیے۔ 


شیطانی سازشیں ناکام 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے چھٹے سال حضور صلی اللہ علیہ 
وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم مکہ کی طرف روانہ ہوئے۔ زیارت )عمرہ (کریں اور 
مکہ کے غیر مسلموں کے ساتھ جنگ میں مشغول نہ ہوں۔ سفر کے دورانء حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم کو متنبہ کیا گیا کہ مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے انہیں مکہ میں داخل ہونے سے 
روکنے کے لیے ایک فوج روانہ کی۔ حدیبیہ میں پڑاؤ ڈالنے کے بعد مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے 
مختلف لوگوں کو رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم سے بات کرتے کے لیے بھیجا تاکہ ان کے مکہ آنے 
کے محرکات معلوم کریں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان میں سے ہر ایک کو بتایا 
کہ وہ صرف سلامتی کے ساتھ زیارت )عمرہ (کرنا چاہتے ہیں۔ چند واقعات کے بعد بالآخر مکہ کے 
غیر مسلم رہنماؤں نے سہیل بن عمرو کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پاس بھیجا تاکہ 
آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے صلح کرائیں لیکن کچھ شرائط رکھی گئیں جو ظاہری طور پر سب 
کے وم اس گر ای مت کے سرن مل ان مو سے ات میا کوک ست ات کل کے تا 
اگر کوئی مدینہ فرار ہو جائے تو اسے مکہ واپس کر دیا جائے گا۔ لیکن اگر کوئی مدینہ سے مکہ 
بھاگ گیا تو اسے واپس مدینہ نہیں بھیجا جائے گا۔ یہ ظاہر ہے کہ مکہ کے غیر مسلموں نے صرف یہ 
مطالبہ کیا تھا کیونکہ ان کا خیال تھا کہ اس سے سسلم قوم کا اتحاد ٹوٹ جائے گا۔ معاہدے پر دستخط 
کرنے کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحابہ رضی اللہ عنہم مدینہ 
واپس آگئے۔ ایک صحابی ابو بصیر رضی اللہ عنہ مکہ کی قید سے بچ کر مدینہ بھاگ گئے۔ مکہ کے 
غیر مسلم رہنماؤں نے ابو بصیر رضی اللہ عنہ کو مدینہ سے واپس لینے کے لیے دو آدمی بھیجے۔ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس معاہدے کا احترام کیا اور انہیں مکہ واپس جانے کے 
لیے سپرد کیا۔ مکہ واپسی کے راستے میں ابو بصیر رضی اللہ عنہہ فرار ہو گئے اور بالآخر مدینہ 
اور مکہ سے دور ایک اور ویران علاقے میں بھاگ گئے۔ اس کے بعد جب بھی کوئی صحابی رضی 
اللہ عنہ مکہ کی قید سے بھاگے تو ابو بصیر رضی اللہ عنہ کے ساتھ مل گئے۔ ان کی تعداد بڑھتی گئی 
یہاں تک کہ آخرکار انہوں نے مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں کے تجارتی قافلوں پر چھاپہ مارنا اور لوٹنا 
شورے کی میا تنک کم کے ای سیآ کر قائت ہی گا خااص ری سلھ کے سرت 
شامل تھے۔ جس کی وجہ سے مکہ کے لوگوں کو شدید مالی مشکلات کا سامنا کرنا پڑا۔ آخرکار انہوں 
نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو پیغام بھیجا اور آپ سے التجا کی کہ ابو بصیر رضی 
الله عنہ اور ان کی فوج کو مدینہ بلائیں تاکہ چھاپے اور لوٹ مار ختم ہو جائے۔ حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس پر اتفاق کیا اور یہ لوگ امن کے ساتھ مدینہ کی طرف ہجرت کر گئے۔ اس 

پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 240 میں بحث کی گئی ہے۔ 


کسی کو کبھی بھی برے کام کرنے کی سازش نہیں کرنی چاہئے کیونکہ یہ ہمیشہ کسی نہ کسی طرح؛ 
ان پر الٹا فائر ہوگا۔ یہاں تک کہ اگر یہ نتائج اگلے جہان تک موخر کر دیے جائیں تو آخرکار ان کا 
سامنا کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر حضرت یوسف علیہ السلام کے بھائیوں نے آپ کو نقصان 
پہنچانا چاہا جیسا کہ وہ اپنے والد حضرت یعقوب علیہ السلام کی محبت احترام اور پیار چاہتے تھے۔ 
لیکن یہ واضح ہے کہ ان کی تدبیریں انہیں اپنی خواہش سے دور کر دیتی ہیں۔ باب 12 یوسفء آیت 
:18 


اور وہ اس کی قمیض پر جھوٹا خون لے آئے۔ ]بعقوب [نے کہاء "بلکہ تمہاری روحوں نے تمہیں کسی " 
"'چیز پر آمادہ کیا ہے اس لیے صبر سب سے زیادہ مناسب ہے۔ 


جتنی زیادہ برائی کی تدبیریں کریں گے ال تعالیٰ انہیں ان کے مقصد سے دور کر دے گا۔ خواہ وہ 
ظاہری طور پر اپنی خواہش پوری کر لیں اللہ تعالیٰ جس چیز کی خواہش کی تھی وہ دونوں جہانوں 
:میں ان کے لیے لعنت بن جائے گا الا یہ کہ وہ سچے دل سے توبہ کریں۔ باب 35 فاطرء آیت 43 


لیکن شیطانی سازش اپنے لوگوں کے علاوہ کسی کو نہیں گھیرتی۔ پھر کیا وہ پہلے لوگوں کے ..." 
“راستے ]یعنی تقدیر [کے سوا انتظار کرتے ہیں؟ 


ہجرت کے بعد 7 واں سال 


خیبر کی جنگ 
آب کی میراث 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے ساتویں سال آپ کو ایک غیر مسلم 
قبیلے کے خلاف جہاد کرنے کا حکم دیا گیا جو مدینہ کے قریب خیبر میں رہتا تھا۔ یہ حکم اس لیے دیا 
گیا کہ انہوں نے مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں کے ساتھ مل کر ان کے خلاف مسلسل سازشیں کرتے 
ہوئے نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ ہونے والے امن معاہدے کو مسلسل توڑ دیا۔ ان کے قلعوں 
میں پہنچ کر اس نے اعلان کیا کہ اگلے دن وہ اپنا جھنڈا کسی ایسے شخص کو دینے والا ہے جو اللہ 
تعالیٰ اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت کرتا ہے اور یہ شخص بھی اللہ کا محبوب ہے۔ 
عالیہء اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم۔ اس نے نتیجہ اخذ کیا کہ یہ شخص خیبر کو فتح 
کرے گا۔ اگلے دن اس نے علی ابن ابی طالب رضی اللہ عنہ کو بلایا اور انہیں جھنڈا سونپ دیا اور پھر 

خیبر فتح ہو گیا۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 9ء صفحہ 251 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس فتح سے کچھ زمین حاصل کی اور حضور نبی اکرم صلی الله 
علیہ وآلہ وسلم سے دریافت کیا کہ اس کو کس طرح استعمال کیا جائے۔ اس نے اسے خیراتی وقف کے 
طور پر قائم کرنے کا مشورہ دیا۔ جائیداد سے حاصل ہونے والی پیداوار مسلسل غریبوں کو عطیہ کی 

جاتی رہی۔ صحیح بخاری نمبر 2773 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


سب سے پہلے؛ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دنیاوی وراثت آتے جاتے ہیں۔ کتنے امیر اور طاقتور 
لوگوں نے بڑی بڑی سلطنتیں صرف اس لیے بنائی ہیں کہ ان کے مرنے کے فوراً بعد انہیں توڑ دیا 
جائے اور انہیں بھلا دیا جائے۔ ان میں سے کچھ وراثت سے پیچھے رہ جانے والی چند نشانیاں صرف 
لوگوں کو ان کے نقش قدم پر نہ چلنے کی تنبیہ کرنے کے لیے پائی جاتی ہیں۔ ایک مثال فرعون کی 
عظیم سلطنت ہے۔ اسلام نہ صرف مسلمانوں کو نیک اعمال کی صورت میں اپنے آگے آخرت کے لیے 
برکتیں بھیجنے کا درس دیتا ہے بلکہ یہ انہیں یہ بھی سکھاتا ہے کہ وہ اپنے پیچھے ایک خوبصورت 
میراث چھوڑیں جس سے لوگ فائدہ اٹھا سکیں۔ درحقیقت جب کوئی مسلمان فوت ہو جاتا ہے اور اپنے 
پیچھے کوئی مفید چیز چھوڑ جاتا ہے جیسے پانی کے کنویں کی صورت میں جاری صدقہ ان کو اس 
کا ثواب ملے گا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 4223 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا ایک 
مسلمان کو چاہیے کہ وہ نیک عمل کرنے کی کوشش کرے اور زیادہ سے زیادہ نیکیاں آگے بھیجے؛ 
لیکن ساتھ ہی ساتھ ایک اچھی میراث چھوڑنے کی کوشش بھی کرنی چاہیے جو ان کے انتقال کے بعد 


ان کے لیے فائدہ مند ہو۔ 


بدقسمتی سے بہت سے سسلمان اپنی دولت اور جائیدادوں کے بارے میں اس قدر فکر مند ہیں کہ انہیں 
چھوڑ کر ہی چلے جاتے ہیں جس کا انہیں کوئی فائدہ نہیں ہوتا۔ ہر مسلمان کو یہ یقین کرنے میں 
دفر کت رین دوا جانا غانسے کر نع کے اق آھے لتے ایک میٹ نات کے لئے کافی وفتا بت کیوٹکۂ: 
موت کا لمحہ نامعلوم ہے اور اکثر غیر متوقع طور پر لوگوں پر حملہ کرتا ہے۔ آج وہ دن ہے جب 
ایک مسلمان کو صحیح معنوں میں اس میراث پر غور کرنا چاہیے جو وہ اپنے پیچھے چھوڑے گا۔ 
اگر یہ میراث اچھی اور فائدہ مند ہے تو انہیں اللہ تعالیٰ کی حمد کرنی چاہیے کہ اس نے انہیں ایسا 
کرنے کی توفیق عطا فرمائی۔ لیکن اگر کوئی ایسی چیز ہے جس سے ان کو کوئی فائدہ نہیں ہو گا تو 
وہ کوئی ایسی چیز تیار کریں جس سے وہ نہ صرف آخرت کی بھلائی کو آگے بھیجیں بلکہ نیکی بھی 
پیچھے چھوڑ جائیں۔ امید ہے کہ جو اس طرح خیر میں گھرا ہوا ہے ال تعالیٰ اسے بخش دے گا۔ لہٰذا 
پوسلتان کو اک آت سے شوال کرة جالسے کر ان کی موراٹ کات ؟ 


دورہ )عمرہ( 


کمزوری کے بغیر عاجزی 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے ساتویں سالء آپ نے زیارت )عمرہ ) 
کرنے کے لیے مکہ کا رخ کیاء جیسا کہ گزشتہ سال مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں کے ساتھ اتفاق کیا گیا 
تھا۔ ان تک یہ خبر پہنچی کہ مکہ کے غیر مسلم رہنما یہ خبریں پھیلا رہے ہیں کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم بڑی مشکل اور پریشانی میں ہیں۔ 
غیر مسلم بیت اللہ کعبہ کے قریب قطار میں کھڑے ہو کر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو گواہی دے رہے تھے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
چدھتے ہیں ئن تر طافت کایظای کن کے الو یں اھ ضائیل سے ترک کی دھا کی بن طاقت 
دکھانے کے لیے انہوں نے خانہ کعبہ کا طواف کرتے ہوئے جزوی طور پر خانہ کعبہ کا طواف کیا۔ 

امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 3 صفحہ 308 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


امام منذری کی بیداری اور اندیشہ نمبر 2556 میں موجود حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے عاجزی اختیار کرنے والے کو بشارت دی ہے جو بغیر کسی عیب یعنی 
کمزوری کے عاجزی اختیار کرتا ہے۔ عاجز اللہ تعالیٰ کے احکام و ممنوعات پر سرتسلیم خم کرتا ہے 
قبول کرتا ہے اور اس پر عمل کرتا ہے اس طرح اس کی بندگی کا ثبوت دیتا ہے۔ جب سچائی ان کے 
سامنے پیش کی جاتی ہے تو وہ آسانی سے اسے قبول کرتے ہیں چاہے وہ ان کی خواہشات کے خلاف 
ہو اور اس سے قطع نظر کہ اسے کون ان تک پہنچاتا ہے۔ مطلب؛ وہ سچائی کو یہ سمجھتے ہوئے رد 
نہیں کرتے کہ وہ بہتر جانتے ہیں۔ وہ دوسروں کو حقیر نہیں سمجھتے اور یہ سمجھتے ہیں کہ وہ کسی 
دنیاوی چیز کی وجہ سے جو ان کے پاس ہیں یا الله تعالیٰ کی اطاعت کی وجہ سے وہ ان سے برتر 
ہیںء کیونکہ وہ سمجھتے ہیں کہ ان کا آخری انجام یا دوسروں کا آخری نتیجہ ان کے لیے نامعلوم ہے۔ 
یعنی وہ مر سکتے ہیں جبکہ اللہ تعالیٰ ان سے راضی نہیں ہے۔ اس حقیقت کو انسان کو غرور کے 
مہلک گناہ سے روکنا چاہیے۔ ایک ایٹم کی قیمت کسی کو جہنم میں لے جانے کے لیے کافی ہے۔ 
صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ کمزوری کے بغیر 


عاجزی کا مطلب یہ ہے کہ مسلمان ہمیشہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کا مظاہرہ کرتا ہے لیکن 
ضرورت پڑنے پر اپنا دفاع کرنے سے نہیں ڈرتا اور نہ ہی ان کی عاجزی ان کی بے عزتی اور بے 
عزتی کا باعث بنتی ہے۔ 


ہجرت کے بعد آٹھواں سال 


فتح مکہ 


سب سے پہلے اسلام کے لیے اخلاص 


تی فرمسسل افرم رھ ما رت کے قرو ھت سوک افرامھ روش ھ نک 
دوسرے قبیلے کی حمایت کرکے حدیبیہ میں کیے گئے صلح کے معاہدے کو توڑ دیا جس نے رسول 
رفلی ا ریت کے ساوک سی چو شر دہ معن اھر ما جات مر کت 
مسلم رہنماؤں کو معلوم ہوا کہ یہ خبر رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم تک پہنچی تو انہوں نے اپنے ایک 
رہنما ابو سفیان کو مدینہ روانہ کیا تاکہ وہ اس معاہدے کی توثیق کریں اور اس میں توسیع کریں 
کروی امت ایند گت تھے :ارح کی متاری کے سک نے میں خی مل او سی کے بت 
سے بزرگ صحابہ سے بات کی جن میں عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ بھی شامل تھے اور ان سے 
درخواست کی کہ وہ اپنی طرف سے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی شفاعت کریں۔ اس 
نے ان کے ساتھ مختلف وابستگیوں کو درج کیا تاکہ ان پر فتح حاصل کی جاسکے جیسے کہ قبائلی 
اور رشتہ داریاں لیکن سب نے ایک ہی طرح سے جواب دیا۔ انہوں نے آپ صلی اللہ علیہ وسلم کو 
خوش کرنے کے لیے اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے سے انکار کر دیا اور حضور صلی اللہ علیہ 
لم فی ایس شا کی تید یا فسرد تہ کرنے یں راضی کرتے کی کراس لین کیہ اس کے بعائے 
انہوں نے فیصلہ اپنے رہنما پر چھوڑ دیا کہ وہ اس کی خدائی رہنمائی شدہ انتخاب پر بھروسہ کرے۔ 

اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 382-381 میں بحث کی گئی ہے۔ 


رکم کرام سی آھ اھ حوسسزن گی عسایت کرھے کھت اس او فی خضاکا الضائل کن مضہ 


سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان 
خصوصیات کی نصیحت فرمائی جو مسلمان کے ایمان کو کامل کرتی ہیں۔ 


ان خصلتوں میں سے ایک اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے دینا ہے۔ اس سے مراد ہر وہ نعمت ہے جو ایک 
دوسرے کو دے سکتا ہے جیسے کہ جسمانی اور جذباتی مدد نہ صرف دولت۔ جب کوئی دیتا ہے تو 
وہ اسلام کی تعلیمات کے مطابق ایسا کرے گاء یعنی ال تعالیٰ کی رضامندی کے معاملات میں جیسے 
مخلصانہ مشورہ دینا۔ درحقیقت یہ دوسروں کے لیے مخلص ہونے کا ایک پہلو ہے جس کا حکم سنن 
نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ اس میں یہ بھی شامل ہے کہ ان نعمتوں کو کسی کے 
احسانات کو شمار کیے بغیر دوسروں کو دینا اور بانٹنا ہے کیونکہ اس سے یہ ثابت ہوتا ہے کہ انہوں 
:نے وصول کرنے کے لیے دیا تھا۔ دوسروں سے کچھ .باب 76 الانسانء آیت 9 


]کہتے ہوئے[ء "ہم تمہیں صرف اللہ کے چہرے ]یعنی رضامندی [کے لیے کھلاتے ہیں ہم تم سے " 
"'اجر یا شکر گزاری نہیں چاہتے۔ 


مرکزی حدیث میں زیر بحث آخری خصوصیت ال تعالیٰ کی رضا کے لیے روکنا ہے۔ اس میں دولت 
جیسی نعمتوں کو دوسروں سے ایسے معاملات میں روکنا بھی شامل ہے جو اللہ تعالیٰ کو ناپسند ہیں۔ یہ 
مسلمان یہ نہیں دیکھے گا کہ کون ان سے کسی چیز کی درخواست کر رہا ہے بلکہ وہ صرف اس 
درخواست کی وجہ کا جائزہ لیتے ہیں۔ اگر وجہ اسلام کی تعلیمات سے متصادم ہے تو وہ نعمت کو 
:روکیں گے اور سرگرمی میں حصہ نہیں لیں گے۔ باب 5 المائدةء آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔“ 


اس میں ایسے معاملات میں اپنے قول و فعل سے روکنا شامل ہے جو اللہ تعالیٰ کو پسند نہیں ہیں 
جیسے غیبت یا غصہ ظاہر کرنا۔ یہ مسلمان اپنی خواہشات کے مطابق نہ بولے گا اور نہ ہی عمل 
کرے گا اور صرف اس صورت میں پیش قدمی کرے گا جب وہ اللہ تعالیٰ کو راضی کرے: ورنہ آگے 


بڑھنے سے باز آجائے گا۔ 


رحم کے ساتھ دوسروں کا مشاہدہ 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے آٹھویں سال مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے ایک 
ایسے قبیلے کی حمایت کرکے حدیبیہ میں کیے گئے صلح کے معاہدے کو توڑ دیا جس نے حضور 
صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ ایک دوسرے قبیلے پر حملہ کیا۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم۔ یہ جنگ 
بندی تقریباً 18 ماہ تک جاری رہی۔ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو اللہ تعالیٰ نے مکہ کی طرف 
روانہ ہونے کا حکم دیا تھا۔ حاطب ابن ابی بلتہ رضی اللہ عنہ نے ایک خاتون قاصد کو مکہ کی طرف 
ایک خط کے ساتھ روانہ کیا جس میں غیر مسلموں کو اطلاع دی کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم مکہ کی طرف جارہے ہیں۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو اس خط کی الہی اطلاع ملی 
اور اس کے نتیجے میں علی ابن ابی طالبء مقداد بن عمرو اور زبیر بن عوام رضی اللہ عنہم کو بھیجا 
کہ وہ ان کو روکیں اور واپس لے آئیں۔ مکہ پہنچنے سے پہلے خط منصوبہ کامیاب ہوا اور وہ خط 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو واپس کر دیا گیاء آپ نے پھر حاطب رضی اللہ عنہ کو 
بلایا اور ان سے ان کے خط کے متعلق سوال کیا۔ حاطب رضی اللہ عنہ نے اعلان کیا کہ اس نے نہ تو 
مرتد کیا ہے اور نہ ہی کفر کو اسلام پر ترجیح دی ہے بلکہ اس نے خط صرف اس لیے لکھا ہے کہ 
مکہ میں ان کے پاس کوئی نہیں تھا جو وہاں اپنے اہل و عیال کی حفاظت کر سکے اور اسے یقین تھا 
گااون كظ کے ذرستے سے قلام ئن گان ات کا اغعان اوہ ان کے سی مووَوہ اس کے خاداق آزر 
املاک کو نقصان نہیں پہنچائیں گے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تصدیق فرمائی کہ 
آپ نے سچ فرمایا ہے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے غداری کے جرم میں حاطب رضی اللہ عنہ 
کو پھانسی دینے کی اجازت چاہی لیکن حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جواب دیا کہ وہ 
جنگ بدر میں لڑ چکے ہیں اور اللہ عزوجل پہلے ہی اس کو قتل کر چکا ہے۔ جنگ بدر کے تمام 
شرکاء کو بخش دیا۔ اس کا تذکرہ امام ابن کثیر کی سیرت نبوی جلد 3 صفحہ 379 اور صحیح بخاری 

نمبر 3007 میں موجود حدیث میں کیا گیا ہے۔ 


اے ایمان والوء میرے اور اپنے دشمنوں کو دوست نہ بناؤء ان کے ساتھ محبت کروء جب کہ وہ اس ' 
بات کا انکار کر چکے ہیں جو تمھارے پاس حق آیا ہے اس لیے کہ تم اللہ پر ایمان رکھتے ہو نبی 
صلی اللہ علیہ وسلم کو اور اپنے آپ کو نکال دیا ہے۔ "ء تیرا رب۔ اگر تم میری راہ میں لڑنے اور 
میری رضا کے حصول کے لیے نکلے ہو تو ]انہیں دوست نہ بناؤ[۔ تم ان سے محبت کا اظہار کرتے 
ہوء لیکن جو کچھ تم نے چھپا رکھا ہے اور جو تم نے ظاہر کیا ہے میں سب سے زیادہ جانتا ہوں۔ اور 

"تم میں سے جو بھی ایسا کرے گا وہ یقیناً راہ کی درستگی سے بھٹک گیا ہے۔ 


اس پر امام محمد السلابی کی کتابِ نبوی زندگی جلد 1ء صفحہ 1685-1684 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ حاطب رضی اللہ عنہ کے ارادے برے نہیں تھے کیونکہ وہ اپنے اہل و عیال کی حفاظت کرنا 
چاہتے تھے اور بخوبی جانتے تھے کہ غیر مسلموں کے نام ان کے خط سے مکہ کی منصوبہ بند فتح 
میں کوئی فرق نہیں پڑے گا۔ جیسا کہ مکہ کے غیر مسلم پہلے ہی سے اس واقعہ کے قائل تھے اس 
لیے انہیں چاہیے تھا کہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ مخلص رہتے اور اپنے اہل و عیال 
کو اللہ تعالیٰ کے سپرد کر دیتے۔ اس ایک غلطی کی سزا دینے کے بجائے حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے اپنی پوری زندگی ال تعالیٰ کی رضا کے لیے قربان کرتے ہوئے دیکھی اور اس 

لیے اس ایک غلطی کو نظر انداز کر دیا۔ 


تمام مسلمانوں کو امید ہے کہ قیامت کے دن اللہ تعالیٰ ان کی گزشتہ غلطیوں اور گناہوں کو ایک طرف 
رکھے گاء نظر انداز کرے گا اور معاف کر دے گا۔ لیکن عجیب بات یہ ہے کہ انہی مسلمانوں میں 
سے اکثٹر جو اس کی امید اور دعا کرتے ہیں وہ دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک نہیں کرتے۔ مطلب؛ وہ 
اکثر دوسروں کی ماضی کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں اور انہیں اپنے خلاف ہتھیار کے طور پر 
استعمال کرتے ہیں۔ یہ ان غلطیوں کی طرف اشارہ نہیں ہے جن کا اثر حال یا مستقبل پر ہوتا ہے۔ مثال 
کے طور پر؛ ڈرائیور کی وجہ سے ہونے والا کار حادثہ جو کسی دوسرے شخص کو جسمانی طور 
پر معذور کر دیتا ہے ایک غلطی ہے جو حال اور مستقبل میں شکار کو متاثر کرے گی۔ اس قسم کی 
غلطی کو چھوڑنا اور نظر انداز کرنا سمجھنا مشکل ہے۔ لیکن بہت سے مسلمان اکٹثر دوسروں کی 
غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں جو کسی بھی طرح سے مسئتقبل کو متاثر نہیں کرتی ہیں جیسے کہ زبانی 
توہین۔ اگرچہ غلطی ختم ہو چکی ہے لیکن یہ لوگ موقع ملنے پر اسے زندہ کرنے اور دوسروں کے 
خلاف استعمال کرنے پر اصرار کرتے ہیں۔ یہ ایک انتہائی افسوسناک ذہنیت ہے جیسا کہ کسی کو 
سمجھنا چاہئے کہ لوگ فرشتے نہیں ہیں۔ کم از کم ایک مسلمان جو اللہ تعالیٰ سے اپنی ماضی کی 
غلطیوں سے درگزر کرنے کی امید رکھتا ہے اسے دوسروں کی ماضی کی غلطیوں کو نظر انداز 
کرنا چاہیے۔ جو لوگ اس طرح برتاؤ کرنے سے انکار کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کے زیادہ تر 
تعلقات ٹوٹ چکے ہیں کیونکہ کوئی بھی رشتہ مکمل نہیں ہوتا ہے۔ وہ ہمیشہ اختلاف کا شکار رہیں 
گے جو ہر رشتے میں غلطی کا باعث بن سکتے ہیں۔ اس لیے جو اس طرح کا برتاؤ کرے گا وہ تنہا 


بر داتے فاَفر انان کی بزی کوک فی کرس راک مق کے مال کر کراب کڑتے کاراعٹ 
بنتی ہے۔ یہ عجیب بات ہے کہ یہ لوگ تنہا رہنے سے نفرت کرتے ہیں لیکن پھر بھی ایسا رویہ اپناتے 
ہیں جو دوسروں کو ان سے دور کرتا ہے۔ یہ منطق اور عقل کی نفی کرتا ہے۔ تمام لوگ یہ چاہتے ہیں 
کہ وہ زندہ رہتے ہوئے اور ان کے انتقال کے بعد ان سے محبت اور احترام کیا جائے لیکن یہ رویہ 
اس کے بالکل برعکس ہوتا ہے۔ جب وہ زندہ ہوتے ہیں تو لوگ ان سے تنگ آ جاتے ہیں اور جب وہ 
مرتے ہیں تو لوگ انہیں سچے پیار اور محبت سے یاد نہیں کرتے۔ اگر وہ انہیں یاد کرتے ہیں تو یہ 
محض رواج سے باہر ہے۔ 


ماضی کو جانے دینے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو دوسروں کے ساتھ حد سے زیادہ اچھا سلوک 
کرنے کی ضرورت ہے لیکن اسلام کی تعلیمات کے مطابق سب سے کم احترام کرنا ہے۔ اس میں کچھ 
خرچ نہیں ہوتا اور اس کے لیے تھوڑی محنت درکار ہوتی ہے۔ لہٰذا انسان کو چاہیے کہ وہ درگزر 
کرنا سیکھے اور لوگوں کی ماضی کی غلطیوں کو جانے دیا جائے تو شاید اللہ تعالیٰ قیامت کے دن ان 
:کی پچھلی غلطیوں کو درگزر فرمائے گا۔ باب 24 النورء آیت 22 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کر دیں۔ کیا تم پسند نہیں کرتے کہ اللہ تمہیں معاف کر دے؟ ..." 
“اور الله بخشنے والا مہربان ہے۔ 


بمدردی 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے آٹھویں سال مکہ کے غیر مسلم رہنماؤں نے ایک 
ایسے قبیلے کی حمایت کرکے حدیبیہ میں کیے گئے صلح کے معاہدے کو توڑ دیا جس نے حضور 
صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ ایک دوسرے قبیلے پر حملہ کیا۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم۔ یہ جنگ 
بندی تقریباً 18 ماہ تک جاری رہی۔ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو اللہ تعالیٰ نے مکہ کی طرف 
روانہ ہونے کا حکم دیا تھا۔ جب مسلمانوں کا بہت بڑا لشکر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کے ساتھ مکہ میں داخل ہوا تو سب پر ظاہر تھا کہ وہ اس دن مکہ فتح کر لیں گے۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے پہلے اعلان فرمایا تھا کہ مکہ کے غیر مسلموں میں سے جو بھی ابو 
سفیان رضی اللہ عنہ کے گھر میں داخل ہو گا وہ مسلمانوں کے لشکر سے محفوظ رہے گا۔ اور جو 
اپنے گھروں میں داخل ہو کر اپنے دروازے بند کر لے گا وہ محفوظ رہے گا اور آخر کار جو اللہ کے 
گھر؛ کعبہ میں پناہ مانگے گا وہ مسلمانوں کے لشکر سے محفوظ رہے گا۔ اس نے فوج کو حکم دیا کہ 
وہ صرف ان لوگوں سے لڑے جو ان سے لڑے لیکن چند لوگوں کی فہرست دی جنہیں اگر مل جائے 
تو پھانسی دے دی جائے۔ ان لوگوں کو سیکورٹی میں توسیع نہیں دی گئی کیونکہ ان کے جرائم بہت 
زیادہ تھے جیسے کہ غداری؛ جو کہ اس دن اور عمر میں بھی ایک بڑا جرم ہے۔ مثال کے طور پر 
چند سال پہلے میقیاس بن صبا اسلام کا دعویٰ کرتے ہوئے مدینہ پہنچے۔ اس نے اپنے مسلمان بھائی 
ہشام بن صبغہ رضی اللہ عنہ کی طرف سے مالی معاوضہ کی درخواست کی؛ جو ایک جنگ کے 
دوران غلطی سے ایک مسلمان کے ہاتھوں مارا گیا تھا۔ یہ رقم حضور صلی اللہ علیہ وسلم سے ملنے 
کے بعد اس نے اس مسلمان سپاہی کو قتل کر دیا جس نے غلطی سے اپنے بھائی کو قتل کر دیا تھا۔ 
میقیاس پھر مکہ بھاگ گیا جہاں اس نے مرتد ہو گیا۔ مکیاس کو فتح مکہ کے دوران حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے موت کی سزا سنائی تھی کیونکہ اس نے دو سنگین جرائم کا ارتکاب کیا 
تھاء دونوں کے لیے پھانسی کی ضمانت دی گئی تھی۔ پہلا مسلمان سپاہی کو خاص طور پر مالی 
معاوضہ لینے کے بعد قتل کرنا تھا اور دوسرا اسلام قبول کرنے کے بعد مرتد ہونا تھا۔ اسے مکہ میں 

پایا اور قتل کر دیا گیا۔ ان کے بارے میں اللہ تعالیٰ نے سورۃ النساء آیت نمبر 93 نازل فرمائی۔ 
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لیکن جو شخص کسی مومن کو جان بوجھ کر قتل کرے اس کی سزا جہنم ہے جس میں وہ ہمیشہ 
رہے گا اور اللہ تعالیٰ اس پر غضبناک ہوا اور اس پر لعنت کی اور اس کے لیے بڑا عذاب تیار کر 
وکیا 


ایک اور شخص عبد العزہ بن خطل نے شروع میں اسلام قبول کیا اور جب اسے ایک گاؤں سے صدقہ 
فطر جمع کرنے کے لیے بھیجا گیا تو اس نے ایک مسلمان کو قتل کر دیاء جب ان کے درمیان جھگڑا 
ہو گیا۔ اس کے بعد وہ مرتد ہو کر غیر مسلموں کے پاس بھاگ گیا اور یہاں تک کہ دو خواتین 
گلوکاروں کو نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کے بارے میں توہین آمیز اشعار لکھنے کے لیے ملازم 

رکھا۔ 


اس کے علاوہ جب مسلمانوں کی فوج مکہ میں داخل ہوئی تو اسلام سے ارتداد کے جرم میں موت کی 
سزا پانے والے افراد میں سے ایک عبداللہ ابن سعد بھاگ کر ایک صحابی عثمان بن عفان رضی اللہ 
عنہ کے پاس پہنچ گیا اور ان سے حفاظت کی درخواست کی۔ وہ جواباً اس شخص کو لے کر حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پاس گیا اور اپنی طرف سے التجا کی۔ اگرچہ اس کے جرائم 
سنگین تھے پھر بھی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اسے معاف کر دیا۔ اس پر امام ابن 
کک کی سرت سی لہ و كت 12920:210 2062م عب ارس ھی نر سسشک 

صفحہ 397-396 اور امام واحدی کی؛ اصباب النزول؛ 4 میں بحث کی گئی ہے۔ 93ء صفحہ 59۔ 


قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث میں مسلمانوں کو دوسروں پر رحم کرنے کی 
تلقین کی گئی ہے۔ مثال کے طور پر جامع ترمذی نمبر 1924 میں موجود ایک حدیث میں نصیحت ہے 
کہ مخلوق پر رحم کرنے والوں پر الله تعالیٰ رحم کرے گا۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے؛ کہ رحم کرنا صرف اپنے اعمال سے نہیں ہے جیسے غریبوں کو دولت 
عطیہ کرنا۔ یہ درحقیقت کسی کی زندگی کے ہر پہلو اور دوسروں کے ساتھ تعامل کا احاطہ کرتا ہےء 
جیسے کہ کسی کے الفاظ یہی وجہ ہے کہ اللہ تعالیٰ ان لوگوں کو خبردار کرتا ہے جو صدقہ دے کر 
دوسروں پر رحم کرتے ہیں کہ ان کی گفتگو کے ذریعے رحم نہ کرناء جیسے کہ دوسروں پر کیے 
:گئے احسانات کو شمار کرناء ان کے اجر کو منسوخ کر دیتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 264 


"'اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اپنے صدقات کو نصیحت یا ایذا پہنچا کر باطل نہ کرو۔'' 


حقیقی رحم ہر چیز میں ظاہر ہوتا ہے :کسی کے چہرے کے تاثرات؛ کسی کی نظر اور اس کی گفتگو 
کا لہجہ۔ یہ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مکمل رحمت تھی اور اس لیے مسلمانوں کو اس پر 
عمل کرنا چاہیے۔ 


اس کے علاوہ رحم کرنا اس قدر ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ نے قرآن پاک میں واضح کر دیا ہے کہ 
اگرچہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ان گنت خوبصورت اور اعلیٰ صفات کے حامل تھے 
لیکن وہ جس نے ان کو اپنی طرف متوجہ کیا۔ لوگوں کے دل ان کی طرف اور اسلام کی طرف رحمت 
:تھے۔ باب 3 علی عمران: آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل " 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


یہ واضح طور پر متنبہ کرتا ہے کہ بغیر رحم کے لوگ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے 
پراگھ خااس آگر ان گے یازے مین یہ سام تیانحالاتکریے ان گت کو بضورت لات کے :ملاک 
تھے تو وہ مسلمان جو ایسی اعلیٰ صفات کے حامل نہیں ہیں وہ سچی رحم دلی کے بغیر دوسروں 


ممتے انوس سار کی در رر کے وھ انارک ساسا ساشورہ گت اور 
دوسرے لوگوں کے ساتھ کرنا چاہتے ہیں جو کہ بلاشبہ سچی اور مکمل رحمت ہے۔ 


مشکل میں ثابت قدم رہنا 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے آٹھویں سال مکہ فتح ہوا۔ حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کو ایک غیر مسلم قبیلہ ہوازن کی اطلاع ملی جو آپ پر حملہ کرنے کے لیے جمع 
ہوئے تھے۔ یہ بالآخر جنگ حنین کا باعث بنا۔ جنگ کے دوران مسلمانوں کا لشکر مغلوب ہو گیا اور 
بعض صحابہ رضی اللہ عنہ میدان جنگ سے عارضی طور پر پیچھے ہٹ گئے۔ عمر بن خطاب رضی 
اللہ عنہ ان لوگوں میں سے تھے جو اپنی بنیاد پر قائم رہے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ 
رہے۔ آخرکار جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے حکم پر ان کو بلایا گیا تو وہ سب 
آگے بڑھے یہاں تک کہ اللہ تعالیٰ نے انہیں فتح عطا فرما دی۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرتِ نبوی؛ 
6ح9 ضلعر 951: 1ری ا0ھ معد السلانی می لت العطام ان می رمک ور ارقاتہ ملا تا 

صفحہ 110-109 میں بحث کی گئی ہے۔ 


زندگی میں ایک مسلمان کو ہمیشہ یا تو آسانی کے وقت کا سامنا کرنا پڑتا ہے یا پھر مشکل کا۔ کوئی 
بھی شخض کیو بفکلاٹ کا انتا کے بی سرت آنتاتی کے اوقات کااتجریۃۂ مین کر کا ہے: لیکن 
قابل غور بات یہ ہے کہ اگرچہ تعریف کے اعتبار سے مشکلات کا مقابلہ کرنا مشکل ہے وہ درحقیقت 
الہ تعالیٰ کی حقیقی عظمت اور بندگی کو حاصل کرنے اور اس کے اظہار کا ذریعہ ہیں۔ اس کے 
علاوہء زیادہ تر معاملات میں لوگ زندگی کے اہم اسباق سیکھتے ہیں جب انہیں مشکلات کا سامنا کرنا 
پکقا سے اور ہیں عب وہ اتی کے ولک کا سامتا کرٹے ہیں ار لوگ :اکر آساتی کے ارلَلك کے 
مقابلے مشکل کے وقت کا سامنا کرنے کے بعد بہتر کے لیے بدل جاتے ہیں۔ اس حقیقت کو سمجھنے 
کے لیے صرف اس پر غور کرنے کی ضرورت ہے۔ درحقیقت اگر کوئی قرآن پاک کا مطالعہ کرے 
تو وہ سمجھے گا کہ زیر بحث واقعات کی اکثریت مشکلات پر مشتمل ہے۔ یہ اس بات کی نشاندہی کرتا 
ہے کہ حقیقی عظمت ہمیشہ آسانی کے اوقات کا تجربہ کرنے میں مضمر نہیں ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ 
کئ فز‌مانبردازی کر کے ہوکے مشکلات کا:لیامتا گرتاء اس کے اخکام کو با لانا: ان کی سمائعتون 
سے اجتناب کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا ہے۔ یہ اس حقیقت سے ثابت ہے کہ اسلامی 


تعلیمات میں جن بڑی مشکلوں کا ذکر کیا گیا ہے ان میں سے ہر ایک کا خاتمہ ان لوگوں کے لیے 
کرنے کی فکر نہیں کرنی چاہیے کیونکہ یہ صرف ان کے لیے چمکنے کے لمحات ہیں اور سچی 
اطاعت کے ذریعے اللہ تعالیٰ کی سچی بندگی کا اعتراف کرتے ہیں۔ یہ دونوں جہانوں میں حتمی 
کامیابی کی کلید ہے۔ 


طائف کا محاصرہ 


نرمی اور دوسرا امکان 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے آٹھویں سال مکہ شہر فتح ہوا۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو ایک غیر مسلم قبیلہ ہوازن کی اطلاع ملی جو آپ پر حملہ کرنے کے لیے 
جمع ہوئے تھے۔ یہ بالآخر جنگ حنین کا باعث بنا۔ حنین کی فتح کے بعد کچھ غیر مسلم دشمن طائف 
شہر کی طرف پیچھے ہٹ گئے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے پھر طائف کی طرف 
ایک مہم کی قیادت کی۔ طائف کے غیر مسلموں نے تقریباً 30 دن تک محاصرہ کیا لیکن فتح نہیں 
ہوئی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کی فوج کو طائف سے پیچھے ہٹنے کا 
حکم دیا اور ان کی رہنمائی کے لیے دعا کی۔ غالباً اللہ تعالیٰ نے مسلمانوں کو طائف کو فتح کرنے 
سے برسوں پہلے مدینہ کی طرف ہجرت سے پہلے؛ جہاں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کو طائف کے لوگوں کو تباہ کرنے کا اختیار دیا گیا تھاء کی وجہ سے روک دیا تھا۔ اس کے ساتھ ان 
کے ناروا سلوک کا۔ لیکن اس نے اس اختیار کو ٹھکرا دیا اور اس کے بجائے تبصرہ کیا کہ اسے امید 
صحیح بخاری نمبر 3231 میں موجود ایک حدیث میں اس ہے کہ وہ بالآخر اسلام قبول کر لیں گے۔ 
تحفظ کا یہ انتخاب جاری رہا اور مسلمانوں کو طائف کو فتح کرنے سے روک پر بحث کی گئی ہے۔ 

دیا۔ 


مزید برآں طائف کے لوگوں نے آخرکار ال تعالیٰ کی طرف سے ان کو یہ دوسرا موقع دیا کہ انہوں 
نے حق کو قبول کر لیا اور ایک وفد مدینہ منورہ بھیجا تاکہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
زیارت کریں اور اسلام قبول کریں۔ .اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 476 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


الله تعالیٰ نرمی کی وجہ سے اس کے لیے عذاب میں جلدی نہیں کرتا۔ اس کے بجائے وہ انہیں خلوص 
دل سے توبہ کرنے اور اپنے طرز عمل کو درست کرنے کا موقع فراہم کرتا ہے۔ جو مسلمان اس بات 
کو سمجھتا ہے وہ اللہ تعالیٰ کی رحمت سے کبھی امید نہیں چھوڑے گاء بلکہ حد سے تجاوز نہیں کرے 
گا اور الله تعالیٰ پر ایمان لا کر خواہش مندانہ سوچ اختیار کرے گاء انہیں کبھی عذاب نہیں دے گا۔ وہ 
سمجھتے ہیں کہ سزا میں صرف تاخیر ہوتی ہے جب تک وہ سچے دل سے توبہ نہیں کرتے۔ پس یہ 
الہی نام ایک مسلمان میں امید اور خوف پیدا کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو اس تاخیر کو توبہ کرنے اور 
نیک کاموں کی طرف جلدی کرنے کے لیے استعمال کرنا چاہیے۔ 


ایک مسلمان کو اس الٰہی صفت پر لوگوں کے ساتھ نرمی برتتے ہوئے عمل کرنا چاہیےء خاص طور 
پر جب وہ برے کردار کا مظاہرہ کریں۔ انہیں دوسروں کے ساتھ نرمی کا مظاہرہ کرنا چاہئے جس 
ان کی غفلت کے لمحات میں ان کے ساتھ نرمی برتنے کی خواہش رکھتے ہیں۔ طرح وہ اللہ تعالیٰ سے 
لیکن اس کے ساتھ ساتھ انہیں اپنی بری خصوصیات کے ساتھ نرمی نہیں برتنی چاہئے یہ جانتے ہوئے 
کہ گناہوں کی سزا میں تاخیر ہوتی ہے جب تک کہ وہ سچے دل سے توبہ نہ کر لیں تب تک ہمیشہ 
کے لئے ترک نہیں کیا جاتا۔ انہیں بھی چاہیے کہ وہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے 
:مطابق برائی کا جواب اچھائی سے دیتے ہوئے نرمی پر ثابت قدم رہیں۔ باب 41 فصیلات, آیت 34 


اور اچھے اور برے کام برابر نہیں ہیں۔ برائی کو اس ]عمل [سے دفع کرو جو بہتر ہو۔ پھر جس کے " 
اور تمہارے درمیان دشمنی ہے وہ گویا ایک مخلص دوست ہو گا۔ 


برائی پر اعتراض کرٹا 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے آٹھویں سال مکہ فتح ہوا۔ حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کو ایک غیر مسلم قبیلہ ہوازن کی اطلاع ملی جو آپ پر حملہ کرنے کے لیے جمع 
ہوئے تھے۔ یہ بالآخر جنگ حنین کا باعث بنا۔ حنین کی فتح کے بعد کچھ غیر مسلم دشمن طائف شہر 
کی طرف پیچھے ہٹ گئے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے پھر طائف کی طرف ایک 
مہم کی قیادت کی۔ اس مہم کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مکہ واپس تشریف لے 
گئے۔ مال غنیمت کی تقسیم کے دوران ذوالخواصیرہ نامی ایک منافق نے تبصرہ کیا کہ حضرت محمد 
صلی اللہ علیہ وسلم انصاف سے کام نہیں لے رہے تھے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
غصے میں آگئے اور جواب دیا کہ اگر میں نے انصاف نہیں کیا تو کون کرے گا؟ جب عمر بن خطاب 
رضی اللہ عنہ نے اس صریح منافق کو قتل کرنے کی اجازت چاہی تو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے اس سے انکار کر دیا اور کہا کہ یہ شخص آخر کار ایک باغی گروہ کی قیادت کرے گا 
جو اس میں داخل ہو گا اور باہر نکل جائے گا۔ اسلام کا ایمان بالکل اسی طرح ہے جیسے تیر اپنے 
نشانے سے داخل ہو کر نکلتا ہے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 3ء صفحہ 493-492 


اس قسم کی صریح توہین کی سزا موت ہے جسے عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھا۔ اس کے علاوہ اس 
کا رد عمل برائی پر اعتراض کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 43940 میں موجود ایک حدیث میں 
برائیوں پر اعتراض کرنے کی اہمیت بتائی ہے۔ اس حدیث سے صاف ظاہر ہوتا ہے کہ تمام مسلمانوں 
پر ہر قسم کے اعتراض کرنا فرض ہے۔ ان کی طاقت اور ذرائع کے مطابق برائی کا۔ سب سے کم 
درجہ؛ جیسا کہ اس حدیث میں بیان کیا گیا ہے برائی کو دل سے رد کرنا ہے۔ 


اس سے ظاہر ہوتا ہے کہ اندرونی طور پر برے کاموں کی منظوری ان چیزوں میں سے ایک بدترین 
چیز ہے جو حرام ہیں۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4345 
میں موجود حدیث میں تنبیہ فرمائی ہے کہ جو شخص برائی کے وقت حاضر ہو اور اس کی مذمت 
کرے وہ اس شخص کی طرح ہے جو موجود نہیں تھا۔ .لیکن جو غائب تھا اور برائی کو منظور کرتا 
تھا وہ اس شخص کی طرح ہے جو اس کے ارتکاب کے وقت موجود تھا۔ 


برائی پر اعتراض کرنے کے پہلے دو پہلو جن کا ذکر مرکزی حدیث میں زیر بحث آیا ہے وہ جسمانی 
افعال اور گفتگو سے ہیں۔ یہ صرف اس مسلمان پر فرض ہے جس میں ایسا کرنے کی طاقت ہو مثال 
کے طور پرہ انہیں ان کے فعل یا قول سے کوئی نقصان نہیں پہنچے گا۔ 


نوٹ کرنا ضروری ہے برائی پر ہاتھ سے اعتراض کرنے کا مطلب لڑائی نہیں ہے۔ اس سے مراد 
دوسروں کے برے اعمال کو درست کرنا ہے جیسے کسی کے حقوق کو لوٹانا جس کی غیر قانونی 
خلاف ورزی کی گئی ہو۔ جو شخص ابھی تک ایسا کرنے کی پوزیشن میں ہو وہ ایسا کرنے سے باز 
رہے سنن ابوداؤد نمبر 4338 میں موجود ایک حدیث میں عذاب کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی کی حدیث نمبر 2191 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو 
نصیحت کی ہے کہ حق بات کہنے میں مخلوق سے نہ ڈریں۔ درحقیقت مخلوق کے خوف کو بری 
چیزوں پر اعتراض کرنے سے روکنے والے کو وہ شخص قرار دیا گیا ہے جو اپنے آپ سے نفرت 
کرتا ہے اور قیامت کے دن اللہ تعالیٰ اس پر تنقید کرے گا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 4008 میں موجود 
حدیث سے اس کی تصدیق ہوتی ہے۔ غور طلب ہے کہ اس سے مراد وہ نہیں ہے جو نقصان کے 
خوف سے خاموش رہے کیونکہ یہ ایک قابل قبول عذر ہے بلکہ اس سے مراد وہ شخص ہے جو 
خاموش رہتا ہے کیونکہ لوگوں کی آنکھوں میں سٹیٹس 


سنن ابوداؤد نمبر 4341 میں موجود حدیث میں بتایا گیا ہے کہ جب دوسرے ان کی حرص کو مانیںء 
ان کی غلط آراء اور خواہشات کی پیروی کریں اور مادی دنیا کو آخرت پر ترجیح دیں تو انسان اپنے 
افعال اور گفتگو سے بری چیزوں پر اعتراض کرنا چھوڑ سکتا ہے۔ یہ نتیجہ اخذ کرنے کے لیے کسی 
عالم کی ضرورت نہیں کہ یہ وقت آ گیا ہے۔ باب 5 المائدة آیت 105۔ 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوء تم پر تمہاری ہی ذمہ داری ہے۔ جو لوگ گمراہ ہو گئے ہیں وہ تمہی ' 
...کوئی نقصان نہیں پہنچائیں گے جب کہ تم ہدایت پا چکے ہو 


لیکن یہ جاننا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد کے حوالے سے اس اہم فرض کو 
جاری رکھنا چاہیے کیونکہ سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث کے مطابق یہ ان پر فرض 
ہے اور ان کے بارے میں جو وہ جسمانی اور زبانی طور پر محسوس کرتے ہیں۔ سے محفوظ کیونکہ 
یہ اعلیٰ رویہ ہے۔ 


جو برائیاں ظاہر ہیں ان پر اعتراض کرنا وہ چیز ہے جو زیر بحث مرکزی حدیث ہے۔ یعنی یہ 
مسلمانوں کو اجازت نہیں دیتا کہ وہ دوسروں کی جاسوسی کریں تاکہ اعتراض کرنے کے لیے بری 
چیزیں تلاش کریں۔ اس سلسلے میں جاسوسی اور اس سے وابستہ کوئی بھی چیز حرام ہے۔ باب 49 


:الحجرات؛ آیت 12 


...اے وہ لوگو جو ایمان لائے ہو ...جاسوسی نہ کرو” 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو اپنی خواہشات پر نہیں بلکہ اسلام کی تعلیمات کے 
مطابق برائی پر اعتراض کرنا چاہیے۔ ایک مسلمان یقین کر سکتا ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے لیے کام کر 


رہے ہیں جب کہ وہ نہیں ہیں۔ یہ اس وقت ثابت ہوتا ہے جب وہ برائی پر اس طرح اعتراض کرتے 
ہیں جو اسلام کی تعلیمات سے متصادم ہے۔ درحقیقت جس چیز کو نیکی سمجھا جاتا ہے وہ اس منفی 
رویہ کی وجہ سے گناہ بھی بن سکتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو قرآن پاک کی تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق نرمی 
اور منصفانہ طریقے سے برائی پر اعتراض کرنا چاہیے۔ ان خصوصیات کا مخالف صرف لوگوں کو 
خلوص دل سے توبہ کرنے سے دھکیل دے گا اور غصہ کرنے کے نتیجے میں مزید گناہوں کا باعث 


ہجرت کے بعد نواں سال 


تبوک کی جنگ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے نویں سال اللہ تعالیٰ نے 
حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو حکم دیا کہ وہ عظیم بازنطینی سلطنت کے خلاف جنگ کریں: 
جیسا کہ خبر پہنچی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ وہ مسلمانوں کے خلاف 
جنگ کرنے کی تیاری کر رہے تھے کیونکہ وہ اسلام کی بڑھتی ہوئی طاقت سے آگاہ ہو گئے۔ یہ 
جنگ تبوک کا باعث بنی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو 
سخت گرمی اور تکلیف کے دور میں جنگ تبوک کی تیاری کرنے کا حکم دیا۔ اس کے علاوہ یہ سفر 
طویل اور انتہائی مشکل ہوگا۔ اس مہم میں کل 30,000 سپاہی اس کے ساتھ شامل ہوئے لیکن کچھ نے 
غفلت یا منافقت کی وجہ سے پیچھے ہٹ گئے۔ اللہ تعالیٰ نے ان پر تنقید کرتے ہوئے قرآن پاک کی بہت 

سی آیات نازل کیں۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 1 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس عظیم مہم پر روانگی سے قبل حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مدینہ کے لوگوں کو 
اس میں مالی تعاون کرنے کی ترغیب دی۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنا آدھا مال صدقہ کر 
دیا۔ جبکہ حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے اپنا سارا مال خیرات کر دیا۔ جب ان سے پوچھا گیا کہ آپ 
نے اپنے گھر والوں کے لیے کیا چھوڑا ہے تو اس نے جواب دیا کہ میں نے ان کے لیے اللہ تعالیٰ 
اور اس کے رسول محمد صلی اللہ علیہ وسلم کو چھوڑا ہے۔ جامع ترمذی نمبر 3675 میں موجود 

حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


یہ واقعہ الله تعالیٰ کے لیے قربانی دینے کے لیے ان کے جوش کی نشاندہی کرتا ہے۔ یہ واقعہ باب 3 


ناو کک یمان کی سے کے ا فک سی ساھدغای می سے کرت 
کرو۔ اور تم جو کچھ بھی خرچ کروء یقیناً الله اس کو جانتا ہے۔ 


یہ آیت واضح کرتی ہے کہ کوئی شخص مچا مومن نہیں ہو سکتاء یعنی وہ اپنے ایمان میں نقص رکھتا 
ہےء جب تک کہ وہ اپنی پسند کی چیزوں کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے وقف کرنے کے لیے تیار نہ 
ہو۔ اگرچہ بہت سے لوگوں کا خیال ہے کہ اس آیت کا اطلاق دولت پر ہوتا ہے لیکن حقیقت میں اس کا 
مطلب بہت زیادہ ہے۔ اس میں ہر وہ نعمت شامل ہے جسے ایک مسلمان پسند اور پسند کرتا ہے۔ مثال 
کے طور پر؛ مسلمان اپنے قیمتی وقت کو ان چیزوں پر صرف کرنے میں خوش ہوتے ہیں جو انہیں 
خوش کرتی ہیں۔ لیکن وہ اللہ تعالیٰ کی خوشنودی کے لیے ان فرضی فرائض سے ہٹ کر وقت دینے 
سے انکار کرتے ہیں جو ایک دن میں بمشکل ایک یا دو گھنٹے لگتے ہیں۔ لاتعداد مسلمان ابھی تک 
مختلف خوشگوار سرگرمیوں میں اپنی جسمانی طاقت کو وقف کرنے پر خوش ہیں ان میں سے بہت 
سے لوگ اسے ان چیزوں کے لیے وقف کرنے سے انکار کرتے ہیں جو اللہ تعالیٰ کو خوش کرتی 
ہیںء جیسے کہ رضاکارانہ روزہ۔ عام طور پر لوگ ان چیزوں میں کوشش کرنے میں خوش ہوتے ہیں 
جن کی وہ خواہش رکھتے ہیں جیسے کہ ضرورت سے زیادہ دولت حاصل کرنا جس کی انہیں 
ضرورت نہیں ہے خواہ اس کا مطلب یہ ہو کہ انہیں اوور ٹائم کرنا پڑے اور اپنی نیندیں ترک کرنی 
پڑیں پھر بھی کتنے لوگ اس راہ میں اللہ کی اطاعت میں کوشش کرتے ہیں۔ اس کے احکام کو پورا 
کرنےە اس کی ممانعتوں سے باز رہنے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے سے سربلند؟ کتنے 
لوگ نماز ادا کرنے کے لیے اپنی قیمتی نیند ترک کر دیتے ہیں؟ 


یہ عجیب بات ہے کہ مسلمان ابھی تک حلال دنیاوی اور دینی نعمتوں کے خواہاں ہیں ایک سادہ سی 
حقیقت کو نظر انداز کرتے ہیں۔ کہ یہ چیزیں انہیں تب ہی حاصل ہوں گی جب وہ اپنے پاس موجود 


نعمتوں کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے وقف کریں گے۔ وہ کیسے کم سے کم چیزیں اس کے لیے وقف 


کھتے ہیں: ھا وجہ واقعی 
ای ہے کی تو ر 7 
پھر بھی 3 
: ہیں اور 3 
۷ 


صمجیتب سے۔ 


صبر اور قناعت 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے نویں سال اللہ تعالیٰ نے 
حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو حکم دیا کہ وہ عظیم بازنطینی سلطنت کے خلاف جنگ کریں۔ 
جیسا کہ خبر پہنچی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ وہ مسلمانوں کے خلاف 
جنگ کرنے کی تیاری کر رہے تھے کیونکہ وہ اسلام کی بڑھتی ہوئی طاقت سے آگاہ ہو گئے۔ یہ 
جنگ تبوک کا باعث بنی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو 
سخت گرمی اور تکلیف کے دور میں جنگ تبوک کی تیاری کرنے کا حکم دیا۔ اس کے علاوہ یہ سفر 
طویل اور انتہائی مشکل ہوگا۔ اس مہم میں کل 30,000 سپاہی اس کے ساتھ شامل ہوئے لیکن کچھ نے 
غفلت یا منافقت کی وجہ سے پیچھے ہٹ گئے۔ دوران سفر فوج کو شدید بھوک اور پیاس کا سامنا کرنا 
پڑا۔ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے ان کے پانی سے گزرنے والے اونٹوں کو ذبح کرنے اور کھانے 
کی اجازت طلب کی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے انہیں ایسا کرنے کی اجازت دے 
دی لیکن اس سے پہلے کہ وہ جاتے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے مشورہ دیا کہ اس سے 
ٹرانسپورٹ کی قلت ہو جائے گی۔ انہوں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو مشورہ دیا کہ 
تمام دستیاب کھانے کو جمع کریں اور اللہ تعالیٰ سے اس میں برکت کی دعا کریں۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے پھر اس تجویز پر اتفاق کیا اور معجزانہ طور پر کھانے کی تھوڑی سی 
مقدار ان کے تمام برتنوں میں بھر گئی اور سب نے اطمینان سے کھا لیا۔ اس پر امام ابن کثیر کی 

سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 12-11 میں بحث کی گئی ہے۔ 


غور طلب باتوں میں سے ایک بات یہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی الہ علیہ وآلہ وسلم اپنے اونٹوں 
کو خود ذبح کرنے کے بجائے آسانی سے دعا کرنے کا مشورہ دے سکتے تھے۔ اس کے طرز عمل 
کے پیچھے حکمتوں میں سے ایک یہ ہے کہ الله تعالیٰ کے انتخاب اور فیصلوں پر قناعت کی اہمیت 

سکھائی جائے۔ 


صبر اور قناعت میں فرق یہ ہے کہ صبر کرنے والا کسی صورت حال سے شکایت نہیں کرتا بلکہ 
حالت بدلنے کی خواہش اور دعا بھی کرتا ہے۔ جبکہ قناعت کرنے والا اپنی پسند پر اللہ تعالیٰ کے 


انتخاب کو ترجیح دیتا ہے اور اس لیے حالات کو بدلنے کی خواہش نہیں رکھتا۔ حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم اونٹوں کو ذبح کرنے کی اجازت دینے کے بجائے اللہ تعالیٰ سے آسانی سے دعا کر 
سکتے تھے۔ لیکن وہ اللہ ثعالیٰ کی مرضنی سے ممکنہۂ طور پر متصادام نہیں :ہڑتا چاہٹا کھاَ چیا کہ الله 
تعالیٰء غالباً یہ چاہتا تھا کہ وہ مطمئن رہے۔ اگرچہ ایک دعا جائز ہوتی پھر بھی اس نے اللہ تعالیٰ کی 
مکمل بندگی کی خواہش کی اور اس لیے اللہ تعالیٰ کے انتخاب پر بھروسہ کرتے ہوئے خاموش رہا۔ 
ایسا کرنے کی درخواست کے بعد ہی اس نے دعا کی۔ سیکھنے کا سبق یہ ہے کہ اگرچہ کچھ حالات 
ظاہر ہوتے ہیں اور طویل عرصے میں تکلیف دہ محسوس کرتے ہیں جو چیزیں رونما ہوتی ہیں وہ 
ایک مسلمان کے لیے اس کی خواہش سے بہتر ہوتی ہیںء خواہ وہ ان کے پیچھے موجود حکمت کو 
فوری طور پر نہ دیکھیں۔ شاید مشکل کا سامنا کرنا ایک مسلمان کو جنت میں داخل کرنے کی وجہ ہو 
سکتا ہے۔ پس یہ ضروری ہے کہ کم از کم صبر کیا جائے اگر کوئی اللہ تعالیٰ کے فرمان پر راضی 
:نہیں ہو سکتا۔ باب 2 البقرہء آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"...ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے 


ایک مسلمان کو یہ بھی یاد رکھنا چاہیے کہ جس نے ان کے لیے حالات کا انتخاب کیاء یعنی اللہ تعالیٰ 
بی اق کو ای سے سففوظ طربلت سے کٹل سکتا ہے ہے ضصرت ان کی'اظااعت سے لس کے فقاء 
گو:پورا کرنۓ+ اس کی عمانعتوں سے اجتناب آؤر صبر کۓ ساتھ تقدیر کا سامتا کرتۓ سے حاضل 
:ہوتا ہے۔ باب 65 میں طلاقء آیت 2 


“اور جو اللہ سے ڈرے گا اللہ اس کے لیے نکلنے کا راستہ بنا دے گا۔” 


ایک مبارک قبر 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے نویں سال اللہ تعالیٰ نے 
حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو حکم دیا کہ وہ عظیم بازنطینی سلطنت کے خلاف جنگ کریں 
جیسا کہ خبر پہنچی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ وہ مسلمانوں کے خلاف 
جنگ کرنے کی تیاری کر رہے تھے کیونکہ وہ اسلام کی بڑھتی ہوئی طاقت سے آگاہ ہو گئے۔ یہ 
جنگ تبوک کا باعث بنی۔ غزوہ کے دوران ایک صحابی عبداللہ بن مسعود رضی اللہ عنہ نے بیان کیا 
کہ وہ ایک مرتبہ آدھی رات کو اٹھے اور روشنی دیکھی۔ جب وہ تحقیق کرنے کے لیے اس کے پاس 
گیا تو اس نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلمء ابوبکر اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہما 
کو ایک صحابی ذی الحجہ کی قبر کھودتے ہوئے پایا۔ اس سے خوش ہوں۔ جو انتقال کر گیا تھا۔ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم قبر میں تھے جب کہ ابوبکر و عمر رضی اللہ عنہما نے ذی 
الحجہ رضی اللہ عنہ کے جسد خاکی کو قبر میں اتارا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اپنے جسم کو صحیح طریقے سے قبر میں رکھنے کے بعد اللہ تعالیٰ سے اس طرح راضی ہونے کی 
درخواست کی جس طرح وہ آپ سے راضی تھے۔ عبداللہ بن مسعود رضی اللہ عنہ اس واقعہ کو 
دیکھنے کے بعد اکثٹر کہا کرتے تھے کہ کاش یہ ان کی قبر ہو۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ 

جلد 4ء صفحہ 23-22 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2460 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قبر یا تو جنت کا باغ ہے یا جہنم کا گڑھا ہے۔ یہ حدیث مزید بتاتی ہے کہ جب ایک 
کامیاب مومن کو ان کی قبر میں رکھا جاتا ہے تو وہ ان کے لیے کشادہ اور آرام دہ ہو جاتا ہے جب کہ 
گناہ گار کی قبر ان کے لیے انتہائی تنگ اور نقصان دہ ہو جاتی ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ حقیقت میں ہر شخص اس دنیا سے رخصت ہوتے وقت اپنے ساتھ جنت کا باغ 
یا جہنم کا گڑھا لے جاتا ہے یعنی اپنے اعمال۔ اگر کوئی مسلمان اللہ تعالیٰ کی اطاعت کرتا ہے اس 
کے احکام کی تعمیل کرتا ہےء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتا ہے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے تو یہ اس بات کو یقینی بنائے گا 


کہ وہ اس کے لیے ضروری اعمال کی تیاری کرے۔ ان کی قبر کو جنت کا باغ بنا دے۔ لیکن اگر وہ اللہ 
تعالیٰ کی نافرمانی کریں گے تو ان کے گناہ جہنم کا گڑھا بنائیں گے جس میں وہ قیامت تک آرام کریں 


گے۔ 


اس لیے مسلمانوں کو آج ہی عمل کرنا چاہیے اور اس تیاری میں تاخیر نہیں کرنی چاہیے کیونکہ موت 
کا وقت معلوم نہیں اور اکثر اچانک آجاتا ہے۔ آنے والے کل تک تاخیر کرنا بے وقوفی ہے اور یہ 
صرف پچھتاوے کا باعث بنتا ہے۔ جس طرح انسان اس دنیا میں اپنے گھر کو سنوارنے میں بہت زیادہ 
توانائی اور وقت صرف کرتا ہے اسے اپنی قبر کو سنوارنے میں زیادہ محنت کرنی چاہیے کیونکہ 
وہاں کا سفر ناگزیر ہے اور وہاں طویل قیام ہے۔ اور اگر کسی کو ان کی قبر میں تکلیف پہنچتی ہے تو 
اس کے بعد جو کچھ ہوتا ہے وہ بدتر ہوگا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 4267 میں موجود ایک حدیث میں اس 


کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


تبوک میں خطبہ نبوی 


ایک جامع مشورہ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مدینہ کی طرف ہجرت کے نویں سال اللہ تعالیٰ نے 
حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو حکم دیا کہ وہ عظیم بازنطینی سلطنت کے خلاف جنگ کریں 
جیسا کہ خبر پہنچی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ وہ مسلمانوں کے خلاف 
جنگ کرنے کی تیاری کر رہے تھے کیونکہ وہ اسلام کی بڑھتی ہوئی طاقت سے آگاہ ہو گئے۔ یہ 
جنگ تبوک کا باعث بنی۔ جب غزوہ تبوک پہنچا تو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
تقریر فرمائی” :لوگوء سب سے زیادہ سچی تقریر اللہ تعالیٰ کی کتاب ہے۔ بندوں میں سب سے مضبوط 
لا )ازعاق کی گرائی آ سپ سے افسل قین عضرت او ام طارہ السا کات گی کٹ ھت 
طریقے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات ہیں۔ سب سے افضل کلام اللہ تعالیٰ کا 
ذکر ہے۔ سب سے بہترین روایت قرآن پاک ہے۔ بہترین اعمال وہ ہیں جو اللہ تعالیٰ کی طرف سے 
منظور کیے گئے ہیں۔ بدتر طرز عمل وہ ہیں جو اختراع شدہ ہیں۔ بہترین رہنمائی انبیاء علیہم السلام 
کی ہے۔ مرنے والوں میں سب سے افضل شہید کے طور پر مارا جا رہا ہے۔ سب سے اندھی چیز 
ہدایت کے بعد گمراہی ہے۔ بہترین اعمال وہ ہیں جو نفع بخش ہوں۔ بہترین ہدایت وہ ہے جس کی پیروی 
کی جائے )بدعت نہیں(۔ بدتر اندھا پن )روحانی (دل کا ہے۔ اوپر والا ہاتھ )صدقہ دینے والا (نیچے 
والے ہاتھ )صدقہ لینے والے (سے بہتر ہے۔ جو تھوڑا ہے لیکن کافی ہے وہ اس سے بہتر ہے جو بہت 
ہے لیکن فضول ہے۔ بدترین معافی وہ ہے جب موت قریب ہو۔ قیامت کے دن بدترین توبہ ہے۔ وہ لوگ 
ہیں جو صرف اس کے آخر میں جمعہ کی نماز پڑھتے ہیں۔ ایسے لوگ ہیں جو صرف الہ تعالیٰ کا 
ذکر بے فائدہ کرتے ہیں۔ گناہوں میں سے بدتر جھوٹی زبان ہے۔ بہترین مال وہ ہے جو نفس کی 
اققاعت ‏ اور طفقات ری ہے حکیت کی نیا الراصالیٰ کا رت ہے کل فی رین خری لین 
)ایمان (ہے۔ شک کرنا کفر میں سے ہے۔ ماتم میں نوحہ کرنا زمانہ جاہلیت )قبل از اسلام (کا عمل ہے۔ 
دھوکہ جہنم میں پھیلی ہوئی مٹی کا ہے۔ )زیادہ تر (شاعری شیطان کی طرف سے آتی ہے۔ شراب 
گناہوں کا مجموعہ ہے۔ عورتیں )مردوں کے لیے اور مرد عورتوں کے لیے (شیطان کے پھندے ہیں۔ 
جوانی جنون کی ایک شاخ ہے )کنٹرول نہ ہونے کی وجہ سے(۔ بدتر آمدنی سود سے ہوتی ہے۔ بدترین 
کھانا یتیموں کا مال کھا رہا ہے۔ خوش نصیب وہ ہے جسے دوسروں کے اعمال سے ڈرایا جائے۔ تم 
میں سے کسی کو آخرت کی طرف لے جانے کے لیے معاملہ )موت (کے لیے صرف چار بازو دور 
جانا ہے۔ کسی عمل کی بنیاد اس کے نتائج سے طے ہوتی ہے۔ حکایتوں میں بدتر وہ ہیں جو جھوٹی 


ہیں۔ جو کچھ آنے والا ہے وہ قریب ہی ہے۔ مومن کو گالی دینا غضب ہے۔ مومن سے لڑنا کفر ہے۔ 
اس کا گوشت کھانا )غیبت (اللہ تعالیٰ کی نافرمانی ہے۔ اس کے مال کی حرمت اس کے خون کی 
حرمت کے برابر ہے۔ جو شخص ال تعالیٰ کی قسم کھاتا ہے اس نے اس کو جھوٹا کہا۔ جو اس کی 
بخشش مانگے گا اسے بخش دیا جائے گا۔ جو معاف کرے گا اللہ تعالیٰ معاف کر دے گا۔ جو غصے کو 
دبائے گا اللہ تعالیٰ اس کا اجر دے گا۔ جو مصیبت پر ثابت قدم رہے گا الله تعالیٰ اس کی تلافی کرے گا۔ 
جو شہرت چاہتا ہے اللہ تعالیٰ اسے رسوا کر دے گا۔ جو ثابت قدم رہے گا اللہ تعالیٰ اس کو دوگنا اجر 
دے گا۔ جو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کرے گا اللہ تعالیٰ عذاب دے گا۔ اے اللہ عزوجل مجھے اور میری 
امت کو بخش دے۔ اے اللہ عزوجل مجھے اور میری امت کو بخش دے۔ اے اللہ عزوجل مجھے اور 
میری امت کو بخش دے۔ میں اپنے لیے اور تمہارے لیے معافی چاہتا ہوں۔ “اس پر امام ابن کثیر کی 

سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 17-16 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ہجرت کے بعد 10 وداں سال 


الوداعی مقدس زیارت 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دسویں سال میں آپ حج کے ارادے 
سے مدینہ سے روانہ ہوئے۔ امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 152 میں اس پر بحث کی 
کیا 


صحیح بخاری نمبر 1773 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ قبول شدہ حج کا ثواب جنت کے سوا کچھ نہیں۔ 


حج کا اصل مقصد مسلمانوں کو آخرت کے آخری سفر کے لیے تیار کرنا ہے۔ جس طرح ایک مسلمان 
اپنے گھرء کاروبار دولتء خاندان دوست احباب اور سماجی حیثیت کو حج مقدس کرنے کے لیے 
چھوڑتا ہے یہ اس کی موت کے وقت اس وقت ہو گا جب وہ آخرت کی طرف آخری سفر پر نکلے گا۔ 
درحقیقت جامع ترمذی نمبر 2379 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ کسی شخص کا اہل 
و عیال ان کی قبر پر چھوڑ دیتے ہیں اور ان کے ساتھ صرف اس کے اچھے اور برے اعمال ہی 
برے ون 


جب کوئی مسلمان اپنے حج کے دوران اس بات کو ذہن میں رکھے گا تو وہ اس فرض کے تمام پہلوؤں 
کو صحیح طریقے سے ادا کرے گا۔ یہ مسلمان ایک بدلے ہوئے شخص کے گھر واپس آئے گا کیونکہ 
وہ اس مادی دنیا کے اضافی پہلوؤں کو جمع کرنے کے بجائے آخرت کے اپنے آخری سفر کی تیاری 


کو ترجیح دے گا۔ وہ اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیل میں جدو جہد کریں گے اس کی ممانعتوں سے 
اجتناب کریں گے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سامنا کریں گے جس میں ان کی تکمیل کے لیے اس دنیا سے لے جانا بھی شامل ہے۔ ضرورتیں اور 
ان کے زیر کفالت افراد کی ضرورتیں بغیر فضول خرچی یا اسراف کے۔ 


مسلمانوں کو حج کو تعطیل اور خریداری کی جگہ نہیں سمجھنا چاہیے کیونکہ یہ رویہ اس کے مقصد 
کزومتہ کر تا و ھھلمنں کی اج کے ارت کے آغری س سے نااد اھ نے سح کی و سی اور 
ف کرس مد یی ہے مو سی نے کر کی سک نول ارہ ارت کے ا 
مناسب تیاری کرنے کی ترغیب ملے گی۔ 


کوئی نقٌ ن نہیں پہنچانا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دسویں سال میں آپ حج کے ارادے 
جے مہ سے اھر وھ اشع گا ایک لن کھ و آمزہ کھ ھرتا او عرلااہے ھی خائر کن شر 
ساتھ لگا ہوا ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ حضرت عمر بن خطاب 
رضی اللہ عنہ سے فرمایا کہ وہ مضبوط آدمی ہونے کے باوجود حجر اسود تک پہنچنے کے لیے 
جھپٹنا نہیں چاہیے کیونکہ اس سے نقصان ہو سکتا ہے۔ دوسرے اگر لوگوں کے رش کی وجہ سے 
خجر آنوذ تک جاتے کا رآستہ نہ مل سکے تو اسے دورن سے شلام کرتا چاہیے۔ امن پز :امام ابن کثیر 

کی سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 228 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ حجر اسود تک پہنچنا ایک عبادت ہے پھر بھی ایک مسلمان کو اس عمل میں دوسروں کو 
نقصان پہنچانے کی اجازت نہیں ہے۔ یہ دوسروں کو نقصان پہنچانے سے باز رہنے کی اہمیت کی 
نشاندہی کرتا ہے۔ سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ 
وسلم نے سچے مسلمان اور سچے مومن کی نشانیاں بتائی ہیں۔ ایک سچا مسلمان وہ ہے جو دوسروں 
کی زبانی اور جسمانی اذیت کو دور رکھے۔ اس میں درحقیقت تمام لوگ شامل ہیں خواہ ان کا عقیدہ 
کچھ بھی ہو۔ اس میں ہر قسم کے زبانی اور جسمانی گناہ شامل ہیں جو کسی دوسرے کو نقصان یا 
تکلیف پہنچا سکتے ہیں۔ اس میں دوسروں کو بہترین نصیحت نہ کرنا بھی شامل ہے کیونکہ یہ 
دوسروں کے ساتھ اخلاذص کے خلاف ہے جس کا حکم سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں 
آیا ہے۔ اس میں دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی تلقین کرنا اور گناہوں کی طرف دعوت دینا بھی 
شامل ہے۔ .ایک مسلمان کو اس رویے سے بچنا چاہیے کیونکہ ہر اس شخص سے حساب لیا جائے گا 
جو ان کی بری نصیحت پر عمل کرے گا۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود ایک حدیث میں اس 
کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جسمانی نقصان میں دوسرے لوگوں کی روزی روٹی کے لیے مسائل پیدا کرناء دھوکہ دہی کا ارتکاب 
کرناء دوسروں کو دھوکہ دینا اور جسمانی زیادتی شامل ہے۔ یہ تمام خصوصیات اسلامی تعلیمات سے 
متصائم ہیں او اورسۓ ہوتا چایے۔ 


زیر بحث اصل حدیث کے مطابق سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کے نقصان 
کو دور رکھے۔ ایک بار پھر یہ تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے قطع نظر ان کے عقیدے کے۔ اس میں 
چوری کرناء غلط استعمال کرنا یا دوسروں کی املاک اور سامان کو نقصان پہنچانا شامل ہے۔ جب بھی 
کسی کو کسی دوسرے کی جائیداد سونپ دی جائے تو اسے یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ اسے صرف 
مالک کی اجازت سے اور اس طریقے سے استعمال کریں جو مالک کو خوش اور راضی ہو۔ رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 5421 میں موجود حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ جو شخص 
جھوٹی قسم کے ذریعے کسی دوسرے کا مال ناجائز طور پر لے چاہے وہ ایک ٹہنی کے برابر ہی 
کیوں نہ ہو۔ درخت جہنم میں جائے گا۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عقیدے کے زبانی اعلان کو 
عمل سے سپورٹ کرے کیونکہ یہ کسی کے عقیدے کا جسمانی ثبوت ہیں جو قیامت کے دن کامیابی 
حاصل کرنے کے لیے درکار ہوں گے۔ اس کے علاوہء ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے 
بارے میں سچے عقیدے کی خصوصیات کو پورا کرنا چاہیے۔ لوگوں کے ساتھ اس کو حاصل کرنے 
کا ایک بہترین طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے ساتھ وہ سلوک کیا جائے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ لوگ 
ان کے ساتھ سلوک کریں: جو کہ احترام اور امن کے ساتھ ہے۔ 


بجرٹ کے بعد گیارہواں سال 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی آخری بیماری 


و عملی رول ماڈل 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے گیارہویں سال آپ کی آخری بیماری کی علامات 
ظاہر ہونے لگیں۔ جب آپ کی بیماری شدت اختیار کرگئی تو آپ نے ایک صحابی عبداللہ بن زمعہ 
رضی اللہ عنہ کو حکم دیا کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ سے کہو کہ وہ نماز باجماعت پڑھائیں۔ جب عبداللہ 
رضی اللہ عنہ مسجد میں داخل ہوئے جو ابوبکر رضی اللہ عنہ کو نہیں پا رہے تھے اور وہ نماز میں 
تاخیر کی خواہش نہیں رکھتے تھے تو انہوں نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سے کہا۔ اس کے 
بجائےە نماز کی امامت کرنا۔ جب عمر رضی اللہ عنہ نے نماز شروع کی تو حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے ان کی آواز سن کر اعلان کیا کہ الله تعالیٰ اور مسلمان ابوبکر رضی اللہ عنہ کے 
سوا کسی سے انکار نہیں کرتے۔ اسے حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ آئے اور لوگوں کے ساتھ نماز 
پڑھی۔ بعد میں عمر رضی اللہ عنہ نے عبداللہ بن زمعہ رضی اللہ عنہ پر تنقید کی جیسا کہ وہ رسول 
الہ صلی اللہ علیہ وسلم کو مانتے تھے انہیں حکم دیا کہ نماز پڑھاؤ ورنہ وہ کبھی نہ پڑھ سکتے۔ ایسا 
کیا ہے .عبداللہ رضی اللہ عنہ نے معذرت کی لیکن مزید کہا کہ چونکہ ابوبکر رضی اللہ عنہ اس وقت 
مسجد سے غائب تھے اس لیے وہ سمجھتے تھے کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ کے بعد عمر رضی اللہ 
عنہ سے زیادہ کوئی نماز پڑھانے کے لائق نہیں تھا۔ اللہ ان سے راضی ہو۔ اس پر امام ابن کثیر کی 

سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 333-332 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سب سے پہلے یہ واقعہ بہت سے دوسرے لوگوں کی طرۓء واضح طور پر اشارہ کرتا ہے کہ ابوبکر 
رضی اللہ عنہ؛ اسلام کے پہلے خلیفہ ہونے کے لیے مطلوبہ انتخاب تھے۔ اس کے علاوہ یہ خاص 


واقعہ اس طرح پیش آیا کہ یہاں تک اشارہ کر دیا کہ اسلام کے دوسرے خلیفہ عمر بن خطاب رضی 
اللہ عنہ ہوں گے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ ان پاکیزہ ارواح کو قیادت کے لیے چنا گیا کیونکہ ان میں ایک اچھے رہنما 
کی صفات موجود تھیں۔ جن میں سے سب سے بڑی مثال پیش کر رہی ہے۔ اس خوبی کو تمام 
مسلمانوں کو اپنانے کی کوشش کرنی چاہیے کیونکہ ہر مسلمان دوسرے مسلمانوں اور غیر مسلموں 

کے لئے الام کاساشہ ہی 


اسلام کے ابتدائی دور میں اسلامی علم کے اجتماع میں شرکت کے لیے کئی دن سفر کرنا پڑتا تھا 
لیکن اب لاتعداد لیکچر آن لائن مل سکتے ہیں۔ اس کے باوجودہ صالح پیشواؤں کے گزرنے کے بعد 
سے صحیح راستے سے لاعلمی میں اضافہ ہی ہوا ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ بعض لوگوں نے قرآن 
مج کی آبات او نول الله ضلیٰ الد خلیہ وسل کی اخافیث حفظ کر کۓ اعلم:حاصل کیا ہۓ: لیکن ان 
6ا امتمال ری میرت کو ستوارھے کے ھی این کیا ولیٰ الو کے آے طوور میں نریں کیاجر 
لوگ اس طرح کام کرتے ہیں وہ اپنی نصیحت سے دوسروں کے دلوں پر اٹر کرنے کی طاقت کھو 
دیتے ہیں۔ کچھ لیکچررز نیوز بلیٹن کی طرح ہوتے ہیں جو دوسروں کو کام کرنے کی ترغیب دیے 
بغیر صرف معلومات فراہم کرتے ہیں اس طرح وہ اپنے خدا کے دیے ہوئے علم کے ذریعے دوسروں 
کی رہنمائی کرنے کے اپنے فرض میں ناکام رہتے ہیں۔ غیر مسلم بنیادی طور پر ایک کامیاب مسلمان 
کی عملی مثال دیکھنے کے بجائے اسلام کی اپنی تحقیق کے ذریعے اسلام قبول کر رہے ہیں۔ جو 
شخم الام کی پھپاٹتا ‏ چاکا ہے سے چاے کاروم ضلم کے ذر ہے اسے کرداں کی نطہین کو' اتی 
:اولین ترجیح بنائے۔ باب 61 الصف؛ آیت 3 


“الله کے نزدیک سخت ناپسندیدہ بات یہ ہے کہ تم وہ بات کہو جو تم کرتے نہیں۔” 


جب کوئی اس طرح سے کام کرتا ہے تو تھوڑا سا درست علم خود پر اور دوسروں پر بہت زیادہ اثر 
ڈالتا ہے۔ جبکہ اس صحیح رویہ کو رد کرنے والے زیادہ علم کے مالک ہو سکتے ہیں لیکن اس کا 
کس و ےکی ھا وہ ہے کاو کس ایاگ کے ففی کی رماع مر می سے 
0 "0 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا )اپنے علم پر عمل نہیں کیا( اس گدھے کی طرح ہے جو ]کتابوں کی [ 
“جلدیں اٹھائے ہوئے ہے۔ 


سب سے زیادہ علم والا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ بھی تمام صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی طرح اسلامی علوم سیکھنے 
اور اس پر عمل کرنے کے لیے وقف تھے۔ لیکن ظاہر ہے کہ اس نے اس اور بہت سی دوسری 
بابرکت چیزوں میں ان میں سے بہت سے لوگوں کو پیچھے چھوڑ دیا۔ مثال کے طور پرء عبداللہ بن 
عمر رضی اللہ عنہما نے ایک بار یہ تبصرہ کیا کہ ابوبکر اور عمر رضی اللہ عنہما کے علاوہ کوئی 
بھی رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی زندگی میں شرعی احکام جاری نہیں کرے گا۔ اسے امام سیوطی 

کی تاریخ الخلفاء صفحہ 18 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2645 میں موجود حدیث میں نصیحت 
ریا مراحی ام سا کی کی ہااتی شیا ھا سے کا لیے 'اسااسی علد ضط رتا ہی 


اس میں کوئی شک نہیں کہ ہر مسلمان اپنے ایمان کی مضبوطی سے قطع نظر دونوں جہانوں کی 
بھلائی چاہتا ہے۔ اگرچہ بہت سے مسلمان یہ غلط سمجھتے ہیں کہ یہ خیر جس کی وہ خواہش کرتے 
ہیں وہ شہرتء دولت؛ اختیارء صحبت اور اپنے کیریئر میں مضمر ہے یہ حدیث اس بات کو واضح 
کرتی ہے کہ اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے میں ہی حقیقی دیرپا بھلائی ہے۔ یہ جاننا 
ضروری ہے کہ دینی علم کی ایک شاخ مفید دنیاوی علم ہے جس کے ذریعے انسان اپنی ضروریات 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پوری کرنے کے لیے حلال رزق کماتا ہے۔ اگرچہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس بات کی نشاندہی کی ہے کہ کہاں کہاں بھلائی ہے لیکن یہ 
شرم کی بات ہے کہ کتنے مسلمان اس کی قدر نہیں کرتے۔ وہ زیادہ تر معاملات میں اپنے واجبات کو 
پورا کرنے کے لیے صرف اسلامی علم کا کم سے کم حاصل کرنے کی کوشش کرتے ہیں اور رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات جیسی مزید چیزوں کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے میں 
ناکام رہتے ہیں۔ اس کے بجائے وہ دنیاوی چیزوں پر اپنی کوششیں وقف کرتے ہیں اور یہ مانتے ہیں 
کہ وہاں حقیقی اچھائی پائی جاتی ہے۔ بہت سے مسلمان اس بات کی تعریف کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
کہ نیک پیشروؤں کو صرف ایک آیت یا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حدیث سیکھنے کے لیے 
ہفتوں تک سفر کرنا پڑاء جب کہ آج کوئی اپنا گھر چھوڑے بغیر اسلامی تعلیمات کا مطالعہ کر سکتا 


ہے۔ اس کے باوجود؛ بہت سے لوگ اس نعمت کو استعمال کرنے میں ناکام رہتے ہیں جو جدید دور 
کے مسلمانوں کو دی گئی ہے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے اپنی بے پایاں رحمت سے اپنے نبی محمد صلی 
اللہ علیہ وسلم کے ذریعے نہ صرف یہ بتا دیا ہے کہ سچی بھلائی کہاں ہے بلکہ اس نیکی کو انگلی 
کے اشارے پر بھی رکھا ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بنی نوع انسان کو بتا دیا ہے کہ ایک ابدی دفن خزانہ کہاں 
ہے جو دونوں جہانوں میں پیش آنے والے تمام مسائل کو حل کر سکتا ہے۔ لیکن مسلمانوں کو یہ 
بھلائی تبھی ملے گی جب وہ اسے حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی جدوجہد کریں گے۔ 


باہمی مشاورت 


این عباس رضی اللہ عنہما نے ایک بار نصیحت کی کہ درج ذیل آیت میں خاص طور پر ابوبکر اور 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہما اور عام طور پر دوسروں کی طرف اشارہ ہے۔ باب 3 علی عمرانء 
:آیت 159 


"...پس اللہ کی رحمت سے آپ نے ان کے ساتھ نرمی برتی اور اس معاملے میں ان سے مشورہ کیا" 


اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 28 میں بحث ہوئی ہے۔ 


مسلمانوں کو اپنے معاملات میں صرف چند لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے۔ انہیں چاہیے کہ قرآن کریم 
:کی نصیحت کے مطابق ان چند لوگوں کا انتخاب کریں۔ باب 16 النحل؛ آیت 43 


“پس اہلِ پیغام سے پوچھ لو اگر تم نہیں جانتے۔” 


یہ آیت مسلمانوں کو علم رکھنے والوں سے مشورہ کرنے کی یاد دلاتی ہے۔ جیسا کہ ایک جاہل شخص 
سے مشورہ کرنے سے مزید پریشانی پیدا ہوتی ہے۔ جس طرح کوئی شخص اپنی جسمانی صحت کے 
بارے میں کار مکینک سے مشورہ کرنا بے وقوف ہو گا ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ 
کرنا چاہیے جو اس کے بارے میں علم رکھتے ہوں اور اس سے منسلک اسلامی تعلیمات۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے ہوں۔ 
اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ کبھی بھی دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ نہیں دیں گے۔ جبکہ 
جو لوگ الہ تعالیٰ سے ڈرتے یا اس کی اطاعت نہیں کرتے وہ علم اور تجربہ رکھتے ہیں لیکن وہ 
آسانی سے دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ دیتے ہیں جس سے صرف پریشانیوں میں 
اضافہ ہوتا ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والے حقیقی علم کے مالک ہوتے ہیں اور یہی علم 
:دوسروں کو ان کے مسائل میں کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے۔ باب 35 فاطرہ آیت 28 


7 


الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


عبداللہ بن عمر اور ابن عباس رضی اللہ عنہما دونوں نے کہا ہے کہ درج ذیل آیت خاص طور پر 
ابوبکر اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہما کے بارے میں نازل ہوئی تھی اور عام طور پر دوسروں 
:کے لیے۔ باب 66 تحریمء آیت 4 


لیکن اگر تم اس کے خلاف تعاون کرو گے تو بے شک اللہ اس کا مولیٰ ہے اور جبرائیل اور مومنین ” 


امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 28 تا 29 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کے دفاع کا جوہر اخلاص ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں اپنی روایات 
پر عمل کرنے کے لیے علم حاصل کرنے کی کوشش بھی شامل ہے۔ ان روایات میں عبادت کی 
صورت میں اللہ تعالیٰ سے متعلق اور مخلوق کے لیے اس کا بابرکت حسن کردار شامل ہے۔ باب 68 
:القلمء آیت 4 


"اور بے شک آپ بہت اچھے اخلاق کے مالک ہیں۔" 


اس میں اس کے احکام و ممنوعات کو ہر وقت قبول کرنا شامل ہے۔ اس کو اللہ تعالیٰ نے فرض قرار 
:دیا ہے۔ باب 9و5 الحشرہ آیت 7 


“اور جو کچھ تمہیں رسول نے دیا ہے اسے لے لو اور جس سے منع کیا ہے اس سے باز رہو۔” 


اخلاص میں اپنی روایات کو کسی اور کے اعمال پر ترجیح دینا بھی شامل ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
:تمام راستے بند ہیں سوائے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کروء اللہ تم سے محبت کرے گا اور ” 
“تمہارے گناہوں کو بخش دے گا۔ 


انسان کو ان تمام لوگوں سے محبت کرنی چاہیے جنہوں نے اس کی زندگی میں اور اس کے انتقال کے 
بعد اس کا ساتھ دیاء چاہے وہ اس کے خاندان میں سے ہوں یا اس کے ساتھی اللہ ان سب سے راضی 
ہو۔ اس کے راستے پر چلنے والوں اور اس کی روایات کی تعلیم دینے والوں کا ساتھ دینا ان لوگوں پر 
فرض ہے جو اس کے ساتھ مخلص ہونا چاہتے ہیں۔ اخلاص میں ان لوگوں سے محبت کرنا بھی شامل 
ہے جو اس سے محبت کرتے ہیں اور ان لوگوں کو ناپسند کرنا جو اس پر تنقید کرتے ہیں خواہ ان 
لوگوں کے ساتھ کوئی تعلق ہو۔ اس کا خلاصہ صحیح بخاری نمبر 16 میں موجود ایک حدیث میں 
موجود ہے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا ایمان نہیں رکھ سکتا جب تک کہ 
وہ اللہ تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت نہ کرے۔ تخلیق یہ محبت صرف 
الفاظ سے نہیں عمل سے ظاہر ہونی چاہیے۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی وفات 


اللہ تعالیٰ کے لیے عقیدت 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے گیارہویں سال آپ کی آخری بیماری کی علامات 
ظاہر ہونے لگیں۔ اپنی بیماری سے پہلے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک بار یہ 
نصیحت فرمائی تھی کہ کسی بھی نبی صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو اس وقت تک موت نہیں آئے گی 
جب تک کہ وہ جنت میں اپنا آرام گاہ نہ دیکھ لیں اور زندگی میں سے کسی ایک کا انتخاب کرنے کو 
کہا جائے۔ اور موت .صحیح بخاری نمبر 4428 میں موجود ایک حدیث کے مطابق حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا کہ جو زہر انہیں خیبر میں برسوں پہلے دیا گیا تھا وہ انہیں 
تکلیف دے رہا تھا اور محسوس ہوا کہ وہ اس سے مر جائیں گے۔ اس سے معلوم ہوتا ہے کہ اللہ تعالیٰ 
نے انہیں شہادت کا شرف بخشا۔ اپنے آخری لمحات میں اس نے اپنی نظر آسمان کی طرف اٹھائی اور 
سب سے اعلیٰ صحابی کے لیے اعلان کیاء یعنی اللہ تعالیٰ کے لیے۔ انتقال کے وقت ان کی عمر 63 
برس تھی۔ اسے جنت کے ایک بلند ترین مقام پر منتقل کیا گیا جو کہ جنت کی سب سے اعلیٰ اور 

شاندار سطح ہے۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 343 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ جاننا ضروری ہے کہ ان کی اللہ تعالیٰ کی عبادت کیوں کی جاتی ہے کیونکہ یہ 
وجہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافے کا سبب بن سکتی ہے یا بعض صورتوں میں نافرمانی کا باعث 
چھ سے بت کرئی (ھ کی ضائت کر تا ہے تو ا ھنے جلال عتاری چرزیں خاضن مرف کے 
ملق نی مساق کا کسی ا لے ند ہے :سد کے شی کا کر رم سو کا ےت 
:الحجء آیت 11 22 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو جاتی " 
ہے تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس نے دنیا 
“اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


جب وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کرتے ہیں تو دنیاوی نعمتوں کو حاصل کرنے کے لیے جب وہ ان کو 
حاصل کرنے میں ناکام رہتے ہیں یا کسی مشکل کا سامنا کرتے ہیں تو وہ اکثر ناراض ہو جاتے ہیں 
جو انہیں اللہ تعالیٰ کی اطاعت سے دور کر دیتا ہے۔ یہ لوگ اکثر اللہ تعالیٰ کی اطاعت اور نافرمانی 
کرتے ہیں اس صورت حال کے مطابق جس کا وہ سامنا کر رہے ہیں جو حقیقت میں اللہ تعالیٰ کی 
قیة پندگی گے خلافت سرد 


حالانکہ اللہ تعالیٰ سے حلال دنیوی چیزوں کی خواہش کرنا اسلام میں قابل قبول ہے لیکن اگر کوئی 
اس رویہ پر قائم رہے تو وہ اس آیت میں مذکور کی طرح ہو سکتے ہیں۔ آخرت میں نجات پانے اور 
کت نال کرتےۓ کے لے اشغفالی کی الک کر تا انضل کے مفکاات کا ساٹ کڑ تک وفکا ین 
شخص اپنے رویے کو تبدیل کرنے کا امکان نہیں رکھتا ہے۔ لیکن سب سے اعلیٰ اور بہترین وجہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کرنا ہے صرف اس لیے کہ وہ ان کا رب اور کائنات کا رب ہے۔ یہ مسلمان اگر 
مخلص ہو گا تو ہر حال میں ثابت قدم رہے گا اور اس اطاعت کے ذریعے انہیں دنیاوی اور دینی 
دونوں نعمتیں حاصل ہوں گی جو دنیاوی نعمتوں سے بڑھ کر پہلی قسم کے انسان کو حاصل ہوں گی۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنی نیت پر غور کریں اور اگر ضروری ہو تو اس کی اصلاح 
کریں تاکہ یہ انھیں اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے؛ اس کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں 
سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے کی ترغیب دے۔ حالات 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو الله تعالیٰ نے اس عارضی ٹھکانے سے ابدی آسودگی کی 
طرف ایک بلند ترین مقام پر پہنچا دیاء جو جنت کے سب سے اعلیٰ اور شاندار درجے پر ہے۔ باب 17 
:الاسراء آیت و7 


“امید ہے کہ آپ کا رب آپ کو ایک قابل تعریف مقام پر اٹھائے گا۔ ” 


:اور باب 93 عاد الدوحہہ آیات 5-4 


اور آخرت تمہارے لیے پہلی زندگی سے بہتر ہے۔ اور تمہارا رب تمہیں دینے والا ہے اور تم راضی 
''ہو جاؤ گے۔ 


یہ اپنے مشن کی تکمیل کے بعد تھا جو اللہ تعالیٰ نے انہیں سونپا۔ اس نے اپنی قوم کو نصیحت کی تھی 
اور دونوں جہانوں میں بہترین کی طرف ہدایت دی تھی۔ اس نے انہیں تنبیہ کی تھی اور ان کو اس چیز 
سے روکا تھا جو انہیں یہاں زمین اور آخرت میں نقصان پہنچانے والی تھی۔ درود و سلام ہو الله کے 
آخری رسول صلی اللہ علیہ وسلمء محمد مصطفی صلی اللہ علیہ وسلم۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی وفات کے بعد کی زندگی 


حضرت ابوبکر رضی الله عنہ کا خطاب 


فرمانبردار رہنا 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے گیارہویں سال آپ کی آخری بیماری کی علامات 
ظاہر ہونے لگیں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے وصال کے بعد اہل مدینہ شدید 
اضطراب اور تذبذب کا شکار ہو گئے۔ ان کے شدید غم کی وجہ سے ہر شخص نے حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی وفات پر مختلف رد عمل ظاہر کیا۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ابتدا 
میں اس پر یقین کرنے سے انکار کیا اور دعویٰ کیا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اللہ 
تعالیٰ کی زیارت کے لیے گئے تھے اور حضرت موسیٰ علیہ السلام کی طرح واپس آئیں گے۔ آپ 
صلی اللہ علیہ وسلم کی الله تعالیٰ سے ملاقات ہوئی اور اس کے نتیجے میں چالیس دن کے لیے اپنی 

قوم سے رخصت ہوئے۔ 


جب ابوبکر صدیق رضی الہ عنہ پہنچے تو انہوں نے مسجد نبوی میں لوگوں سے خطاب کیا۔ اس نے 
:باب 3 علی عمران آیت 144 کی تلاوت کی 


محمد صلی اللہ علیہ وسلم ایک رسول نہیں ہیں۔ اس سے پہلے ]دوسرے [رسول گزر چکے ہیں۔ پس " 
اگر وہ مر جائے یا مارا جائے تو کیا تم اپنی ایڑیوں پر پھر جاؤ گے؟ اور جو الٹے پاؤں پھرے گا وہ 
الله کو کچھ بھی نقصان نہیں پہنچا سکے گا۔ 


اور پھر یہ فرمایا” :اللہ تعالیٰ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو زندگی بخشیء اور آپ 
کو زندہ رکھا یہان ٹک گۂ آپ نے الله کے دین کو قائم کیاء اللہ تعالیٰ کے احکام کو نافذ کیا سربلئدہ 
فو ان کا دھ یھنا رن نی کیا سی لد تی کے شا سان کے سے لت را الا 
اور آپ کو راستے پر چھوڑ دیا۔ اور کوئی ہلاک نہیں ہوگا سوائے واضح نشانیوں اور درد کے۔ جن کا 
رب الہ تعالیٰ ہے وہ جان لیں کہ اللہ تعالیٰ زندہ ہے اور کبھی نہیں مرے گا۔ اور جو لوگ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی عبادت کرتے تھے وہ جان لیں کہ آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم فوت 
ہو گئے ہیں۔ اللہ سے ڈرو اے لوگو !اپنے دین کو مضبوطی سے پکڑو اور اپنے رب پر بھروسہ رکھو۔ 
اللہ تعالیٰ کا دین قائم ہے۔ اللہ تعالیٰ کا کلام مکمل ہے۔ اللہ تعالیٰ ان لوگوں کی مدد کرے گا جو اس کی 
حمایت کرتے ہیں اور جو اس کے دین کا احترام کرتے ہیں۔ اللہ تعالیٰ کی کتاب ہمارے درمیان موجود 
ہے۔ یہ روشنی اور علاج دونوں ہے۔ اس کے ذریعے الہ تعالیٰ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کو ہدایت دی۔ اس میں بتایا گیا ہے کہ اللہ تعالیٰ کس چیز کو حلال سمجھتا ہے اور کس چیز کو 
حرام۔ ہم پروا نہیں کریں گے کہ مخلوق میں سے کون ہم پر )ہم پر حملہ کرنے (اترتا ہے۔ ہم مخالفت 
کرنے والوں کے خلاف اسی طرح بھرپور طریقے سے لڑیں گے جس طرح ہم نے حضرت محمد 
صلی اللہ علیہ وسلم کے شانہ بشانہ جنگ لڑی تھی۔ 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے لوگوں سے خطاب کیا تو سب نے حق کو تسلیم کر لیا۔ عمر رضی 
اللہ عنہ کو چکر آیا اور وہ زمین پر گر پڑے اور آخرکار تسلیم کر لیا کہ حضور صلی اللہ علیہ وسلم 
ایس رای کی کے سرت مو بل بتک 7 419250 ارہ امام کو نگ رائسی ى یئ 
ہک ای سر ای لطاب نت تھا اک املع 1012199790 می مت کن گی مض 


ابوبکر رضی اللہ عنہ کو خلیفہ منتخب کرنا 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے گیارہویں سال آپ کی آخری بیماری کی علامات 
ظاہر ہونے لگیں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے وصال کے بعد اہل مدینہ شدید 
اضطراب اور تذبذب کا شکار ہو گئے۔ اس وقت مکہ اور مدینہ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے ابو 
بکر رضی اللہ عنہ کو اسلام کا پہلا خلیفہ منتخب کرنے پر اتفاق کیا۔ صحیح بخاری نمبر 3667 اور 
میں موجود احادیث میں اس پر بحث ہوئی ہے ۔ 3668 


اس واقعہ سے سیکھنے کا ایک اہم سبق یہ ہے کہ بھلائی کے معاملات میں دوسروں کا ساتھ دینے کی 
اہمیت ہے۔ اس اور دیگر احادیث سے واضح ہوتا ہے کہ حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو 
مشورہ دیا کہ وہ کسی اور کو اپنا خلیفہ منتخب کریں۔ درحقیقت انہوں نے عمر بن خطاب رضی اللہ 
عنہ کا نام بھی رکھا۔ سیدنا عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے لیے یہ بہترین موقع تھا کہ وہ بغیر کسی 
دلیل اور پریشانی کے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے پہلے نمائندے کے طور پر اہم 
کردار ادا کریں۔ لیکن عمر رضی اللہ عنہ نے اس کردار کے لیے بہترین شخص کو مقرر کر کے 
صحیح کام کرنے اور مسلم قوم کی مدد کرنے کا انتخاب کیا۔ اسے اس بات کی فکر نہیں تھی کہ اگر 
اس نے کسی اور کا ساتھ دیا تو اس کا درجہ اور سماجی حیثیت کم ہو جائے گی یا اسے بھلا دیا جائے 
گا۔ درحقیقتء اس کی عزت اور سماجی حیثیت اس صحیح انتخاب کے بعد ہی بڑھی۔ 


بدقسمتی سے بہت سے مسلمان اور یہاں تک کہ اسلامی ادارے بھی اس طرح کا برتاؤ نہیں کرتے۔ وہ 
اکرکیئ کی مدناکرتے کے بجائۓ ضرت آن لوگوں کی عمایت کرتے ہیں جن کے ساتھ ان کا رشتۃ 
ہے۔ وہ ایسا برتاؤ کرتے ہیں کہ اگر وہ اچھی باتوں میں دوسروں کا ساتھ دیں گے تو ان کی سماجی 


حیثیت کم ہو جائے گی۔ کچھ اس سے بھی نیچے گر گئے ہیں اور برے کاموں میں اپنے دوستوں اور 
رشتہ داروں کا ساتھ دیتے ہیں اور اچھے کام کرنے والے اجنبیوں کا ساتھ دینے میں ناکام رہتے ہیں۔ 
یہ ایک بڑی وجہ ہے کہ وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ اسلامی معاشرہ کمزور ہوتا چلا گیا ہے۔ صحابہ 
کرام رضی اللہ عنہم تعداد میں تھوڑے تھے لیکن کسی اور چیز کی پرواہ کیے بغیر ہمیشہ بھلائی کے 
کاموں میں ایک دوسرے کا ساتھ دے کر اپنا فرض ادا کیا۔ مسلمانوں کو اپنا رویہ بدلنا چاہیے اور ان 
کے نقش قدم پر چلنا چاہیے اگر وہ دونوں جہانوں میں طاقت اور عزت چاہتے ہیں۔ باب 5 المائدةء آیت 
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اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔“ 


مزید برآںء اگرچہ یہ واضح تھا کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ حتیٰ کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کی طرف سے بھی پسندیدہ انتخاب تھے پھر بھی آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے انہیں واضح طور 
پر نامزد نہیں کیا۔ اس کی ایک وجہ یہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی وفات اور 
نیا لیڈر نامزد کرنا الله تعالیٰ کی طرف سے ایک امتحان تھا۔ ایک امتحان یہ دیکھنے کے لیے کہ آیا 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم قیادت کے لیے بحث اور جدوجہد کریں گے یا خلوص کے ساتھ اللہ تعالیٰ 
کے حضور سر تسلیم خم کریں گے اور بہترین شخص کو اس کردار کے لیے نامزد کریں گے۔ جیسا 
کہ تاریخ واضح طور پر ظاہر کرتی ہے انہوں نے یہ امتحان اڑتے رنگوں کے ساتھ پاس کیا۔ اس 
لیے یہ ان کے لیے ایک امتحان تھاء اور مستقبل کے مسلمانوں کے لیے ایک سبق تھا کہ وہ ہمیشہ 
دوسروں کی بھلائی میں مدد کرنے کی کوشش کریں۔ اس کے علاوہ اگر آپ صلی اللہ علیہ وسلم کو 
صراحت کے ساتھ مقرر کیا گیا تھا تو پھر مستقبل میں کچھ لوگ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو بیان 
کرتے کہ آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی تقرری پر کبھی متفقہ طور پر راضی نہیں ہوئے اور وہ صرف۔ 
اسے قبول کیا کیونکہ انہیں ایسا کرنے کا حکم دیا گیا تھا۔ اس لیے کسی صریح حکم سے گریز کرنے 
سے اس باطل عقیدہ کو روکا گیا کیونکہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو ان واضح اشارے کے تحت 
اپنا لیڈر منتخب کرنے کے لیے چھوڑ دیا گیا تھا کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ کو اسلام کا پہلا خلیفہ ہونا 
چاہیے۔ .اس سے ابوبکر رضی اللہ عنہ کے خلیفہ کے حق میں مزید اضافہ ہواء جیسا کہ ان کی طرف 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح طور پر اشارہ کیا تھاء اور صحابہ کرام رضی اللہ 
. عنہم نے آزادانہ طور پر مقرر کیا تھا۔ 


مزید متعلقہ مسائل پر توجہ مرکوز کرنا 


ابوبکر رضی اللہ عنہ کو اسلام کے پہلے خلیفہ کے طور پر اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو 
خلیفہ دوم کے طور پر نامزد کرنا ہمیشہ سے بہت زیادہ بحث کا موضوع رہا ہے۔ صحیح راہنمائی 
کرنے والے علماء نے اکثر دو گروہوں :سنی اور شیعہ کو حق پر متحد کرنے کے لیے اسلام کے 
پہلے اور دوسرے خلیفہ ہونے کے اپنے حق کے زبردست ثبوت پر بحث کی ہے۔ اگرچہ یہ ایک 
مناسب مقصد ہے لیکن اوسط مسلمان کو ان مباحثوں یا اس سے ملتی جلتی دیگر بحثوں میں نہیں پڑنا 
چاہیےء جیسے کہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے درمیان اختلافء کیونکہ یہ ایسے مسائل ہیں جو اللہ 
عزوجل :کی مرطیی سے ءاآن سے قامٹ کے دق کر وومصتا ہم سسائل اك عزوجل اون شعانہ کزام 

:رضی اللہ عنہم کے درمیان ہیں۔ باب 2 البقرہ آیت 141 


یہ وہ قوم ہے جو گزر چکی ہے۔ اس کا نتیجہ ہوگا جو اس نے کمایا اور تمہیں وہی ملے گا جو تم نے " 
کمایا۔ اور تم سے نہیں پوچھا جائے گا کہ وہ کیا کرتے تھے۔ 


اور اللہ تعالیٰ ان سب سے راضی تھا۔ یہ بات قرآن کریم اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات 
:سے ثابت ہے۔ مثال کے طور پرء باب 9 توبہ آیت 100 


اور مہاجرین )مکہ سے آنے والے (اور انصار )مدینہ کے رہنے والوں (میں سب سے پہلے ]یمان " 
میں [اور وہ لوگ جنہوں نے حسن سلوک کے ساتھ ان کی پیروی کی اللہ ان سے راضی ہے اور وہ 
اس سے راضی ہیں؛ اور وہ اس سے راضی ہیں۔ ان کے لیے باغات تیار کر رکھے ہیں جن کے نیچے 

“نہریں بہتی ہیں وہ ان میں ہمیشہ رہیں گے۔ یہی بڑی کامیابی ہے۔ 


کرک اف کے وت و سان کے لات سی ھی برا گنی کرات سے اک سا کر ان 
خیژون پر ٹؤجۂ مرکوز کرتی چاہیے جن کے آبارے میں قیامت کے: دن :پوچھا جاتۓ :گا۔ :جب کوٹی 
مسلمان قرآن پاک اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو پوری طرح سمجھ لے اور اس پر 
0 "000 پر 
اس سطح تک نہیں پہنچا ہے اس لیے اس بات کو یقینی بنانا چاہیے کہ وہ ان مسائل پر توجہ مرکوز 
کریں جو متعلقہ ہیں یعنی وہ مسائل جو اس بات کا تعین کریں گے کہ وہ جنت میں جائیں گے یا جہنم 

میں۔ 


ایک عمدہ خطبہ 


جس دن حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی وفات ہوئیء حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ منبر 
پر بیٹھے جبکہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے خطبہ دیا۔ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے فرمایا” :لوگو 
کل میں نے تم سے وہ باتیں کہی تھیں جو مناسب نہیں تھیں۔ میں نے اسے اللہ کی کتاب میں نہیں پایاء 
اور یہ وہ چیز نہیں تھی جو مجھے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے بتائی تھی۔ لیکن میں نے سوچا 
کہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم ہماری رہنمائی کرتے رہیں گے یہاں تک کہ وہ ہم میں سے 
آخری مرنے والے ہوں گے۔ لیکن اللہ تعالیٰ نے تم میں اپنی کتاب چھوڑی ہے جس میں اللہ تعالیٰ اور 
اس کے نبی محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی ہدایت ہے۔ اگر تم اس پر قائم رہو گے تو اللہ تعالیٰ تمہیں اس 
کی رہنمائی کرے گا جس کی اس نے اسے ہدایت کی تھی۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے تم کو تم میں سے 
بہترین صحابی رسول محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی قیادت میں متحد کیا ہے دو میں سے دوسرے جب 

",وہ غار میں تھے اس لیے اٹھو اور اپنی بیعت کرو۔ اس کو 


عمر نے لوگوں کو کسی قسم کی حسد کے بغیرء ان کی رہنمائی کے سب سے زیادہ لائق شخص کے 
تحت متحد ہونے کی ترغیب دی۔ اس کے عمل نے لوگوں کے لیے تقسیم اور فتنوں سے بچایا اور 
مسلمانوں کو ان آنے والی مشکلات کے لیے تقویت بخشی جن کا ان کا مقدر تھا۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 143 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو ان خصوصیات کو اپناتے ہوئے ان کی تقلید کرنی چاہیے جو مسلمانوں کو متحد کرنے 
میں مدد کرتی ہیں۔ 


صحیح مسلم نمبر 6541 میں موجود ایک حدیث میں معاشرے کے اندر اتحاد پیدا کرنے کے بعض 
پہلوؤں پر بحث کی گئی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سب سے پہلے مسلمانوں 
کو ایک دوسرے سے حسد نہ کرنے کی تلقین کی۔ 


یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص اس نعمت کو حاصل کرنے کی خواہش کرتا ہے جس کا کوئی 
دوسرا معنی رکھتا ہے؛ وہ اس نعمت سے محروم ہونے کی خواہش کرتا ہے۔ اور اس میں اس حقیقت 
کو ناپسند کرنا شامل ہے کہ مالک کو اللہ تعالیٰ نے ان کے بدلے یہ نعمت دی تھی۔ کچھ صرف یہ 
چاہتے ہیں کہ یہ ان کے دلوں میں پیدا ہو جائے بغیر ان کے عمل یا تقریر کے ذریعہ۔ اگر وہ اپنی 
سوچ اور احساس کو ناپسند کرتے ہیں تو امید کی جاتی ہے کہ ان کی حسد کی وجہ سے ان کا احتساب 
نہیں کیا جائے گا۔ بعض اپنے قول و فعل سے کوشش کرتے ہیں کہ دوسرے سے نعمت چھین لیں جو 
کہ بلا شبہ گناہ ہے۔ بدترین قسم وہ ہے جب کوئی شخص نعمت کو مالک سے دور کرنے کی کوشش 
کرے خواہ حسد کرنے والے کو نعمت نہ ملے۔ 


حسد تب ہی جائز ہے جب کوئی شخص اپنے جذبات پر عمل نہ کرےء ان کے احساس کو ناپسند کرے 
اور اگر وہ اس جیسی نعمت حاصل کرنے کی کوشش کرے اور اس کے پاس موجود نعمت کو کھوئے 
بغیر اس کے مالک کی طرف سے کوئی نعمت حاصل نہ ہو۔ اگر چہ یہ قسم گناہ گار نہیں ہے پھر بھی 
یہ ناپسندیدہ ہے اگر حسد کسی دنیوی نعمت پر ہو اور صرف اس صورت میں قابل تعریف ہے جب اس 
میں دینی نعمت شامل ہو۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم 
نمبر 1896 میں ایک حدیث میں قابل تعریف قسم کی دو مثالیں بیان کی ہیں۔ پہلی یہ ہے کہ جب کوئی 
شخص حلال مال حاصل کرنے اور خرچ کرنے والے سے حسد کرتا ہے۔ الله تعالیٰ کو راضی کرنے 
والا۔ دوسرا وہ ہے جب کوئی شخص اس شخص سے حسد کرتا ہے جو اپنی حکمت اور علم کو صحیح 
طریقے سے استعمال کرتا ہے اور دوسروں کو سکھاتا ہے۔ 


حسد کی بری قسمء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے براہ راست اللہ تعالیٰ کے انتخاب کو چیلنج کرتا ہے۔ 
حسد کرنے والا ایسا برتاؤ کرتا ہے جیسے اللہ تعالیٰ نے ان کے بجائے کسی اور کو خاص نعمت دے 
کر غلطی کی ہو۔ اس لیے یہ کبیرہ گناہ ہے۔ درحقیقت جیسا کہ سنن ابوداؤد نمبر 4903 میں موجود 
ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ کی ہے کہ حسد نیکیوں کو اس 
طرح تباہ کر دیتا ہے جس طرح آگ لکڑی کو کھا جاتی ہے۔ 


ایک غیرت مند مسلمان کو جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث پر عمل کرنے کی کوشش 
کرنی چاہیے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ 
وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ لہٰذا ایک غیرت مند مسلمان کو 
چاہیے کہ وہ جس شخص سے حسد کرتے ہیں اس کے ساتھ حسن سلوک اور مہربانی کا مظاہرہ کرتے 
ہوئے اس احساس کو اپنے دل سے نکالنے کی کوشش کرے؛ جیسے کہ ان کی خوبیوں کی تعریف 
کرنا اور ان کے لیے دعا کرنا یہاں تک کہ ان کی حسد ان کے لیے محبت بن جائے۔ 


ایک اور چیز جو شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں نصیحت کی گئی ہے وہ یہ ہے کہ مسلمان 
ایک دوسرے سے نفرت نہ کریں۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ کسی چیز کو صرف اسی صورت میں ناپسند 
کرنا چاہئے جب اللہ تعالیٰ اسے ناپسند کرے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود حدیث میں اسے 
ایمان کی تکمیل کے پہلو کے طور پر بیان کیا گیا ہے۔ اس لیے ایک مسلمان کو اپنی خواہشات کے 
مطابق چیزوں یا لوگوں کو ناپسند نہیں کرنا چاہیے۔ اگر کوئی اپنی خواہشات کے مطابق دوسرے کو 
ناپسند کرتا ہے تو اسے کبھی بھی اپنے قول و فعل پر اثر انداز نہیں ہونے دینا چاہیے کیونکہ یہ گناہ 
ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسرے کے ساتھ اسلام کی تعلیمات کے مطابق احترام اور مہربانی 
کے ساتھ سلوک کرتے ہوئے احساس کو دور کرنے کی کوشش کرے۔ ایک مسلمان کو یاد رکھنا 
چاہیے کہ دوسرے لوگ بالکل اسی طرح کامل نہیں ہیں جس طرح وہ کامل نہیں ہیں۔ اور اگر دوسروں 
میں کوئی بری خصلت ہے تو وہ بھی بلاشبہ اچھی صفات کے مالک ہوں گے۔ اس لیے ایک مسلمان 
کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت کرے کہ وہ اپنی برائیاں چھوڑ دیں لیکن ان میں جو اچھی 
ففا ری تا سے رھ کرھے ول 


اس موضوع پر ایک اور نکتہ بیان کرنا ضروری ہے۔ ایک مسلمان جو کسی خاص عالم کی پیروی 
کرتا ہے جو کسی مخصوص عقیدے کی حمایت کرتا ہے اسے متعصب کی طرح کام نہیں کرنا چاہئے 
اور اپنے عالم کو ہمیشہ صحیح ماننا چاہئے اس لئے ان لوگوں سے نفرت کرنا چاہئے جو ان کے 
علماء کی رائے کی مخالفت کرتے ہیں۔ یہ طرز عمل اللہ تعالیٰ کے لیے کسی چیز/کسی کو ناپسند 
کرنے والا نہیں ہے۔ جب تک علماء کے درمیان جائز اختلاف موجود ہے ایک مسلمان کو کسی خاص 
عالم کی پیروی کرنا چاہئے اور اس کا احترام کرنا چاہئے اور دوسرے لوگوں کو ناپسند نہیں کرنا 
چاہے جو ان کے سے والے عالم سے مظفمارون 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ مسلمان ایک دوسرے سے منہ نہ پھیریں۔ اس کا مطلب ہے 
کہ انہیں دنیاوی مسائل پر دوسرے مسلمانوں سے تعلقات منقطع نہیں کرنے چاہئیں اور اسلام کی 
تعلیمات کے مطابق ان کی حمایت سے انکار کر دینا چاہیے۔ صحیح بخاری نمبر 6077 میں موجود 
حدیث کے مطابق ایک مسلمان کے لیے کسی دنیاوی معاملے میں دوسرے مسلمان سے تین دن سے 
زیادہ تعلق منقطع رکھنا ناجائز ہے۔ درحقیقت کسی دنیوی مسئلہ میں ایک سال سے زائد عرصہ تک 
تعلقات منقطع کرنے والا دوسرے مسلمان کو قتل کرنے والے کی طرح سمجھا جاتا ہے۔ سنن ابوداؤد 
نمبر 4915 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ دوسروں کے ساتھ تعلقات منقطع 
کرنا صرف ایمان کے معاملات میں جائز ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک مسلمان کو دوسرے مسلمان 
کو خلوص دل سے توبہ کرنے کی تلقین کرتے رہنا چاہیے اور صرف اس صورت میں ان کی صحبت 
سے گریز کرنا چاہیے جب وہ بہتر کے لیے تبدیلی سے انکار کر دیں۔ جب بھی ان سے ایسا کرنے کی 
درخواست کی جائے تو انہیں حلال چیزوں میں ان کا ساتھ دینا چاہیے کیونکہ یہ احسان مندانہ عمل 
انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے۔ 


زیر بحث مرکزی حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ مسلمانوں کو آپس میں بھائی بھائی ہونے کا 
حکم دیا گیا ہے۔ یہ صرف اس صورت میں ممکن ہے جب وہ اس حدیث میں دی گئی سابقہ نصیحت پر 
عمل کریں اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسرے مسلمانوں کے تئیں اپنا فرض ادا کرنے کی 
کوشش کریںء جیسے کہ بھلائی کے معاملات میں دوسروں کی مدد کرنا اور برائیوں سے خبردار 
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اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔“ 


صحیح بخاری نمبر 1240 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے 
مسلمانوں کے درج ذیل حقوق ادا کرنے چاہئیں :وہ سلام کا جواب دیناء بیماروں کی عیادت کرناء ان 
کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا اور ان کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا۔ چھینکنے والا جو اللہ تعالیٰ 


کی حمد کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو وہ تمام حقوق سیکھنے اور پورے کرنے چاہئیں جو دوسرے لوگوں 


زیر بحث اہم حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے مسلمان پر ظلم نہیں کرنا 
چاہیے اسے ترک نہیں کرنا چاہیے اور نہ ہی اس سے نفرت کرنی چاہیے۔ انسان کے گناہوں سے 
نفرت ہونی چاہیے لیکن گناہ گار ایسا نہیں ہونا چاہیے کہ وہ کسی بھی وقت صدق دل سے توبہ کر لے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4884 میں موجود ایک حدیث میں 
تنبیہ کی ہے کہ جو شخص کسی دوسرے مسلمان کو ذلیل کرے گا اللہ تعالیٰ انہیں ذلیل کرے گا۔ اور 
جو شخص کسی مسلمان کو ذلت سے بچاتا ہے اللہ تعالیٰ اس کی حفاظت فرمائے گا۔ 


شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں مذکور منفی خصوصیات اس وقت پیدا ہو سکتی ہیں جب 
کوئی شخص غرور اختیار کر لے۔ صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود حدیث کے مطابق تکبر اس 
وقت ہوتا ہے جب انسان دوسروں کو حقارت کی نگاہ سے دیکھے۔ مغرور شخص خود کو کامل دیکھتا 
ہے جبکہ دوسروں کو نامکمل دیکھتا ہے۔ یہ انہیں دوسروں کے حقوق ادا کرنے سے روکتا ہے اور 
دوسروں کو ناپسند کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ 


ایک اور بات جو اہم حدیث میں مذکور ہے وہ یہ ہے کہ حقیقی تقویٰ انسان کی ظاہری شکل و صورت 
میں نہیں ہے جیسا کہ خوبصورت لباس پہنناء بلکہ یہ ایک باطنی صفت ہے۔ یہ باطنی خصلت ظاہری 
طور پر اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا صبر کے ساتھ 
سامنا کرنے کی صورت میں ظاہر ہوتی ہے۔ اسی لیے صحیح مسلم کی حدیث نمبر 4094 میں حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا ہے کہ جب روحانی قلب پاک ہوتا ہے تو سارا جسم پاک 
ہوجاتا ہے لیکن جب روحانی قلب فاسد ہوتا ہے تو سارا جسم پاک ہوجاتا ہے۔ کرپٹ ہو جاتا ہے .یہ 
جاننا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ ظاہری صورتوں مثلاً مال و دولت کی بنیاد پر فیصلہ نہیں کرتا بلکہ وہ 


لوگوں کی نیتوں اور اعمال پر غور کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6542 میں موجود 
ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اسلام کی تعلیمات کو سیکھنے اور اس پر 
عمل کرنے کے ذریعے باطنی تقویٰ اختیار کرنے کی کوشش کرے تاکہ یہ ظاہری طور پر اس طرح 
۔ظاہر ہو جس طرح وہ اللہ تعالیٰ کے ساتھ تعامل کرتے ہیں۔ تخلیق 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کا دوسرے مسلمان سے بغض رکھنا گناہ ہے۔ 
اس نفرت کا اطلاق دنیاوی چیزوں پر ہوتا ہے اور اللہ تعالیٰ کی خاطر دوسروں کو ناپسند نہیں کرنا۔ 
درحقیقت اللہ تعالیٰ کے لیے محبت اور بغض رکھنا ایمان کی تکمیل کا ایک پہلو ہے۔ اس کی تصدیق 
سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک مسلمان کو 
ہر حال میں دوسروں کا احترام کرنا چاہیے اور اس شخص سے نفرت کیے بغیر صرف ان کے گناہوں 
کو ناپسند کرنا چاہیے۔ اس کے علاوہ ان کی ناپسندیدگی انہیں کبھی بھی اسلامی تعلیمات کے خلاف 
کام کرنے پر مجبور نہیں کرے گی کیونکہ اس سے یہ ثابت ہو گا کہ ان کی نفرت ان کی اپنی 
خواہشات پر مبنی ہے نہ کہ اللہ تعالیٰ کے لیے۔ دنیاوی وجوہات کی بنا پر دوسروں کو حقیر سمجھنے 
کی اصل وجہ تکبر ہے۔ یہ سمجھنا بہت ضروری ہے کہ ایک ایٹم کا فخر کسی کو جہنم میں لے جانے 
کے لیے کافی ہے۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اس کے بعد جو بات اہم حدیث میں مذکور ہے وہ یہ ہے کہ مسلمان کی جانء مال اور عزت سب مقدس 
ہیں۔ ایک مسلمان کو بغیر کسی جواز کے ان حقوق میں سے کسی کی خلاف ورزی نہیں کرنی چاہیے۔ 
درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود ایک حدیث 
شی اعلان فریاا ہے کر کرکی شک این انی سچا سلمان آذین ہو ماش کک کا روہ غر 
مسلموں سمیت دیگر لوگوں کو ان کے شر سے محفوظ نہ رکھے۔ نقصان دہ تقریر اور اعمال .اور سچا 
مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کی برائیوں کو دور رکھے۔ ان حقوق کی خلاف 
وددی کرت رز اتے گی اھ فتائی این رکھ تی ساف فی کرے کاس ےی ا فاگترہتے نون 
معاف نہ کر دے۔ اگر وہ ایسا نہیں کریں گے تو قیامت کے دن انصاف قائم ہو گا جس کے تحت مظلوم 
کو ظالم کی نیکیاں ملیں گی اور ضرورت پڑنے پر مظلوم کے گناہ ظالم کو ملیں گے۔ اس سے ظالم 
کو جہنم میں ڈالا جا سکتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 6579 میں موجود حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی 
ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو دوسروں کے ساتھ وہی سلوک کرنا چاہیے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ لوگ 
ان کے ساتھ برتاؤ کریں۔ یہ ایک فرد کے لیے بہت زیادہ برکتوں کا باعث بنے گا اور اس کے 
معاشرے میں اتحاد پیدا ہوگا۔ 


ے 


مرتد کی جنگیں 


ضد چھوڑنا 


نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی وفات کے بعد بہت سے عرب قبائل مرتد ہو گئے۔ ان میں سے بعض 
نے جھوٹے پیغمبروں کی پیروی شروع کردی اور بعض نے واجب صدقہ دینے سے انکار کردیا۔ ان 
عرب قبائل نے اسلام کو صرف اس وقت قبول کیا جب یہ خطے میں غالب قوت بن گیا اس لیے ان کا 
ایمان ہمیشہ کمزور اور یقین کے بجائے اندھی تقلید پر مبنی رہا۔ جھوٹے نبیوں نے ایمان کی اس 
کمزوری سے فائدہ اٹھایا اور لوگوں کی دنیاوی حرص ان کے کمزور ایمان پر غالب آگئی۔ اس کے 
علاوہء اگرچہ ابتدائی طور پر اکثریت نے ابوبکرء جیسے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو مشورہ دیا 
کہ وہ ان عرب قبائل کے خلاف جنگ نہ کریں جنہوں نے صدقہ فطر ادا کرنے سے انکار کر دیا تھاء 
لیکن انہوں نے ان کے مشورے کو رد کر دیا۔ اس نے سمجھا کہ اسلام کے اس ستون کو رد کرنا کفر 
امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیقء صفحہ ہے اور اس لیے لڑنے کی واضح وجہ ہے۔ 
اور صحیح بخاری نمبر 1400-1399 میں موجود احادیث میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 314-317 


درحقیقت اگر ابوبکر رضی اللہ عنہ فرض صدقہ پر سمجھوتہ کر لیتے تو آخر زمانہ تک کے گمراہ 
اور جاہل مسلمان انہیں اسلام کی تعلیمات سے کھلم کھلا سمجھوتہ کرنے کا بہانہ بناتے۔ تب اسلام اپنا 
جوہر کھو چکا ہوتا اور صرف ایک خالی خول رہ جاتا جہاں لوگ خود کو مسلمان کہتے ہیں لیکن اس 
کی کسی بھی تعلیم پر عمل کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ ابوبکر رضی اللہ عنہ کو دور رس ادراک تھا 
اور وہ اس بات کو سمجھ گئے جب دوسرے اس میں ناکام رہے۔ اسلام کے جوہر کی حفاظت اسی لیے 
انہوں نے ان لوگوں سے جنگ کی جنہوں نے صدقہ فطر دینے سے انکار کیا۔ یہ تاثر اس مختصر 
بیان سے ظاہر ہوتا ہے جو اس نے ان لوگوں کو دیا جنہوں نے اس پر زور دیا کہ وہ ان لوگوں سے نہ 
لڑیں جنہوں نے واجب صدقہ دینے سے انکار کیا۔ انہوں نے کہا کہ وحی کا نزول بند ہو گیا اور دین 
مکمل ہو گیا۔ کیا اب میں اسے کم کرنے کی اجازت دوں )تبدیل یا ترمیم کرنے (جب تک میں زندہ 

ہوں؟ امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیق صفحہ 361 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


دوسرے صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے پھر سمجھا کہ لڑائی ہی صحیح انتخاب ہے۔ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہم نے ضدی رویہ اختیار کرنے سے گریز کیا اور جب حق ان پر واضح ہو گیا تو اس 
کے سامنے سر تسلیم خم کر دیا۔ 


بعض دنیوی معاملات میں ہٹ دھرمی اختیار کرتے ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ اپنے کردار میں 
بہتری نہیں لاتے۔ اس کے بجائےە وہ اپنے رویے پر ثابت قدم رہتے ہیں اور یہ مانتے ہیں کہ یہ کسی 
کر کسی طرع ان کی عظیر ظاقت :از دالستتئی کی علابت کے۔ اسان کے معاقلات مین انت فذمین 
ایک قابل تعریف رویہ ہے لیکن اکثر دنیاوی معاملات میں اسے صرف صضد کہا جاتا ہے جو کہ قابل 
2,"7ھ0] 


بدقسمتی سے کچھ کا خیال ہے کہ اگر وہ اپنا رویہ بدلتے ہیں تو یہ کمزوری کو ظاہر کرتا ہے یا یہ 
ظاہر کرتا ہے کہ وہ اپنی غلطی تسلیم کر رہے ہیں اور اس وجہ سے وہ ضد کے ساتھ بہتر کے لیے 
تبدیل کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ بالغ لوگ یہ مان کر نادان بچوں کی طرح برتاؤ کرتے ہیں کہ اگر وہ 
اپنا رویہ بدل لیتے ہیں تو اس کا مطلب ہے کہ وہ ہار گئے ہیں جبکہ دوسرے جو اپنے رویے پر ثابت 
قدم رہتے ہیں وہ جیت گئے ہیں۔ یہ محض بچگانہ ہے۔ 


درحقیقت ایک ذہین آدمی ایمان کے معاملات میں ثابت قدم رہے گا لیکن دنیاوی معاملات میں جب تک 
گناہ نہ ہو اپنی زندگی کو آسان بنانے کے لیے اپنا رویہ بدلے گا۔ لہٰذا اپنی زندگی کو سنوارنے کے 
لیے بدلنا کمزوری کی علامت نہیں بلکہ دراصل ذہانت کی علامت ہے۔ 


بہت سے معاملات میں ایک شخص 'اپنا رویہ تبدیل کرنے سے انکار کرتا ہے اور اپنی زندگی میں 
دوسروں سے توقع کرتا ہے کہ وہ اپنا رویہ بدلیںء جیسے کہ ان کے رشتہ دار۔ لیکن جو اکثٹر ہوتا ہے 
وہ یہ ہے کہ ضد کی وجہ سے سب ایک ہی حالت میں رہتے ہیں جس سے باقاعدہ اختلاف اور 


جھگڑے ہی ہوتے ہیں۔ ایک عقلمند شخص یہ سمجھتا ہے کہ اگر اس کے ارد گرد کے لوگ اس سے 
بہتر نہیں ہوتے جو ان کی ضرورت سے بہتر ہوتی ہے۔ یہ تبدیلی ان کی زندگی کے معیار اور 
دوسروں کے ساتھ ان کے تعلقات کو بہتر بنائے گی جو لوگوں کے ساتھ سرکلر بحث کرنے سے کہیں 
بہتر ہے۔ یہ مثبت رویہ بالآخر دوسروں کو ان کا احترام کرنے کا سبب بنے گا کیونکہ کسی کے کردار 
کو بہتر بنانے کے لیے حقیقی طاقت کی ضرورت ہوتی ہے۔ 


جو لوگ ضدی رہتے ہیں وہ ہمیشہ کچھ نہ کچھ ناراض پاتے ہیں جس سے ان کی زندگی سے سکون 
ختم ہو جاتا ہے۔ اس سے ان کی زندگی کے تمام پہلوؤں میں مزید مشکلات پیدا ہوں گی جیسے کہ ان 
کی ذہنی صحت۔ لیکن جو لوگ بہتر کے لیے اپناتے اور بدلتے ہیں وہ ہمیشہ امن کے ایک مقام سے 
دوسرے مقام پر منتقل ہوتے ہیں۔ اگر کوئی یہ امن حاصل کر لیتا ہے تو کیا اس سے واقعی کوئی فرق 
پڑتا ہے اگر دوسرے یہ مانتے ہیں کہ وہ صرف اس لیے بدل گئے کہ وہ غلط تھے؟ 


آخر میں قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ثابت قدم رہنا قابل 
تعریف ہے۔ لیکن دنیاوی معاملات میں اور ایسے معاملات میں جہاں کوئی گناہ سرزد نہ ہوا ہو انسان 
کو اپنا رویہ بدلنا سیکھنا چاہیے تاکہ وہ اس دنیا میں سکون حاصل کر سکے۔ 


ایک قابل رہنما 


اپنی آخری بیماری کے دوران حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اسامہ بن زید رضی اللہ 
عنہ کی قیادت میں رومیوں سے لڑنے کے لیے ایک لشکر البالقا اور فلسطین روانہ کیا۔ اس لشکر نے 
مدینہ سے تین میل دور پڑاؤ ڈالا جب انہوں نے سنا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم بیمار 
ہیں۔ جب ان کا انتقال ہوا تو وہ مزید ہدایات کے لیے مدینہ واپس آگئے۔ 


ابوبکر رضی اللہ عنہ نے فوج کو اپنے مشن کو جاری رکھنے کا حکم دینے کا فیصلہ کیا۔ بعض 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہ نے اسامہ رضی اللہ عنہ کو فوج کی قیادت کرتے ہوئے ناپسندیدگی کا 
اظہار کیاء کیونکہ وہ بہت کم عمر اور ناتجربہ کار تھے؛ حتیٰ کہ بہت سے بزرگ صحابہ کے مقابلے 
میں انہیں قائد مٹرر کیا گیا تھا: الله تعالیٰ ان سے خوش رہو :آنحضرث صلی اللہ علیہ وسلم نۓ اپنیٰ 
رحلت سے پہلے ان لوگوں پر تنقید بھی کی تھی جو اس طرح محسوس کرتے تھے اور یہ اعلان 
کرتے تھے کہ وہ قیادت کے لائق ہیں جیسا کہ آپ کے والد زید بن حارثہ رضی اللہ عنہ بھی لائق 
تھے۔ اس سے پہلے کی قیادت کی اگرچہ لوگوں نے ان کی قیادت پر تقرری پر بھی تنقید کی۔ صحیح 
بخاری نمبر 4469 کی ایک حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی وفات کے بعد اور حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کے بعد 
اسامہ رضی اللہ عنہ کی قیادت میں دوبارہ لشکر روانہ کیا تو بعض صحابہ نے عمر رضی اللہ عنہ کی 
حوصلہ افزائی کی۔ ابن خطاب رضی اللہ عنہ نے جو اس لشکر کا حصہ تھے ابوبکر رضی اللہ عنہ 
سے درخواست کی کہ فوج کی قیادت دوبارہ کسی ایسے شخص کو سونپی جائے جو بڑی عمر کا اور 
تجربہ کار ہو۔ یہ درخواست سن کر حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے غصے میں آکر حضرت عمر 
رضی اللہ عنہ کی داڑھی پکڑ لی اور تبصرہ کیا کہ جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی داڑھی چھین لی تو آپ ان کو کیسے برطرف کریں گے۔ اسے ذاتی 
امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر طور پر مقرر کیا اور واضح کیا کہ وہ قیادت کے لائق ہیں۔ 

صدیقء صفحہ 326-325 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم جن کو اسامہ رضی اللہ عنہ کی تقرری کا مسئلہ 
تھاء وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے انتخاب سے ناراض نہیں تھے۔ اس پر انہیں صرف اس کی 
قیادت سے مسئلہ تھا کیونکہ وہ انتہائی کم عمر اور جنگ میں ناتجربہ کار تھا۔ ایک تجربہ کار اور 
خوف زدہ لیڈر کا ہونا جنگ کے دوران قیادت کا ایک انتہائی اہم پہلو ہے۔ جس لیڈر میں یہ صفات نہ 
ہوں وہ اپنے حکم جاری کرتے وقت سپاہیوں کے دلوں میں تذبذب کا باعث بن سکتا ہے۔ یہ ہچکچاہٹ 
اکثر میدان جنگ میں زندگی اور موت کا فرق ہوتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ بعض صحابہ کرام رضی اللہ 

عنہم نے ان کے قائد کی تقرری پر اعتراض کیا۔ 


اس کے علاوہ حضرت اسامہ رضی اللہ عنہ بھی قیادت کے لائق تھے جیسا کہ انہوں نے مثال کے 
طور پر قیادت کی۔ 


تمام مسلمانوں خصوصاً والدین کے لیے ضروری ہے کہ وہ دوسروں کو جو نصیحت کرتے ہیں اس 
پر عمل کریں۔ اگر کوئی تاریخ کے اوراق پلٹائنے تو ظاہر ہے کہ جنہوں نے اپنی تبلیغ پر عمل کیا ان 
کا دوسروں پر ان لوگوں کے مقابلے میں بہت زیادہ مثبت اثر پڑا جنہوں نے مثال کے طور پر رہنمائی 
نہیں کی۔ بہترین نمونہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم ہیں جنہوں نے نہ صرف اس پر عمل کیا بلکہ 
ان تعلیمات پر کسی اور سے زیادہ سختی سے عمل کیا۔ صرف اس رویہ سے مسلمان بالخصوص 
والدین کا دوسروں پر مثبت اثر پڑے گا۔ مثال کے طور پرہ اگر ایک ماں اپنے بچوں کو خبردار کرتی 
ہے کہ جھوٹ نہ بولیں کیونکہ یہ گناہ ہے لیکن اکثر ان کے سامنے جھوٹ بولتی ہے تو اس کے بچے 
اس کی نصیحت پر عمل کرنے کا امکان نہیں رکھتے۔ ایک شخص کے اعمال کا ہمیشہ دوسروں پر 
اس کی تقریر سے زیادہ اثر ہوتا ہے۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ 
دوسروں کو مشورہ دینے سے پہلے کسی کو کامل ہونا ضروری ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ دوسروں 
کو نصیحت کرنے سے پہلے اپنے مشورے پر عمل کرنے کی مخلصانہ کوشش کریں۔ قرآن کریم نے 
مندرجہ ذیل آیت میں واضح کیا ہے کہ الله تعالیٰ اس طرز عمل کو ناپسند کرتا ہے۔ درحقیقت صحیح 
بخاری نمبر 3267 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی ہے 
کہ جس شخص نے نیکی کا حکم دیا لیکن خود اس سے روکا اور برائی سے منع کیا اور خود اس پر 
:عمل کیا وہ خود ہی اس پر عمل کرے گا۔ جہنم میں سخت سزا دی گئی۔ باب 61 الصف؛ آیت 3 


“الله کے نزدیک سخت ناپسندیدہ بات یہ ہے کہ تم وہ بات کہو جو تم کرتے نہیں۔” 


لہٰذا تمام مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ان کی نصیحت پر خود عمل کرنے کی کوشش کریں 
پھر دوسروں کو بھی ایسا کرنے کی تلقین کریں۔ مثال کے طور پر رہنمائی کرنا تمام انبیاء علیہم السلام 
کی روایت ہے اور دوسروں کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کا بہترین ذریعہ ہے۔ 


آخر کار اسامہ رضی اللہ عنہ اگرچہ بہت چھوٹے تھے لیکن صحیح طریقے سے پرورش پاتے ہوئے 
اسلام کی تعلیمات کے مطابق وہ ایک عظیم انسان اور رہنما بن گئے۔ مسلمانوں کو اسلام کی تعلیمات 
کے مطابق نوجوانوں کی پرورش پر بھرپور توجہ دینی چاہیے تاکہ وہ مسلمانوں کی آنے والی نسل کو 
باوقار اور قابل تعریف بن سکیں۔ 


مثال کے طور پر جامع ترمذی نمبر 1952 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے یہ نصیحت فرمائی کہ والدین کو جو سب سے افضل تحفہ اپنے بچے کو دے سکتا ہے 
رھداسے اع اقااق سفغاتای 


یہ حدیث مسلمانوں کو یاد دلاتی ہے کہ وہ اپنے رشتہ داروں جیسے کہ ان کے بچوں کے ایمان کے 
بارے میں زیادہ فکر مند رہیںء انہیں دولت اور جائیدادیں حاصل کرنے اور ان کو فراہم کرنے سے 
زیادہ۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دنیاوی ورثے آتے جاتے ہیں۔ کتنے امیر اور طاقتور لوگوں نے بڑی 
بڑی سلطنتیں صرف اس لیے بنائی ہیں کہ ان کے مرنے کے فوراً بعد انہیں توڑ دیا جائے اور انہیں 
بھلا دیا جائے۔ ان میں سے کچھ وراثت سے پیچھے رہ جانے والی چند نشانیاں صرف لوگوں کو ان 
کے نقش قدم پر نہ چلنے کی تنبیہ کرنے کے لیے پائی جاتی ہیں۔ ایک مثال فرعون کی عظیم سلطنت 
ہے۔ بدقسمتی سے بہت سے مسلمان اپنے بچوں کو سلطنت بنانے اور بہت زیادہ دولت اور جائیدادیں 
حاصل کرنے کا طریقہ سکھانے کے بارے میں اس قدر فکر مند ہیں کہ وہ انہیں اللہ تعالیٰ کی 


مخلصانہ اطاعت سکھانے میں کوتاہی کرتے ہیںء جس میں اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں 
سے اجتناب اور تقدیر کا سامنا کرنا شامل ہے۔ صبر اس میں الہ تعالیٰ اور مخلوق کے ساتھ حسن 
سلوک شامل ہے۔ ایک مسلمان کو یہ یقین کرنے میں بے وقوف نہیں بنایا جانا چاہئے کہ ان کے پاس 
اھے عو کی اھیے اخلاق سکیاھی: کے نے کائی وت نے کو تک اق کی مت کا لیعہ تار سے 
اور اکثر غیر متوقع طور پر لوگوں پر حملہ کرتا ہے۔ 


اس کے علاوہء جب بچے بڑے ہو جاتے ہیں اور اپنے طریقے پر قائم ہو جاتے ہیں تو انہیں اچھے 
اخلاق سکھانا بہت مشکل ہوتا ہے۔ آج وہ دن ہے جب ایک مسلمان کو واقعی اس تحفے پر غور کرنا 
چاہیے جو وہ اپنے بچوں اور رشتہ داروں کو دینا چاہتے ہیں۔ اس طرح ایک مسلمان آخرت کے لیے 
نیکی بھیجتا ہے لیکن نیک اولاد کی طرح اپنے پیچھے نیکی چھوڑ جاتا ہے جو اپنے فوت شدہ والدین 
کے لیے دعا کرتا ہے تو اس کے لیے فائدہ ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1376 میں 
موجود ایک حدیث سے ہوئی ہے۔ امید ہے کہ اس طرح سے خیر میں گھرنے والے کو ال تعالیٰ بخش 
دے گا۔ 


ایمان کو تھامے رکھنا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی وفات سے قبل جھوٹے نبی اسود الانسی نے اپنا پیغام 
پھیلانا شروع کیا اور لوگوں کو آپ پر ایمان لانے پر مجبور کیا۔ ابو مسلم الخولانی رحمۃ اللہ علیہ 
اسلام پر ثابت قدم رہے جس کے نتیجے میں اسود نے انہیں ایک بڑی آگ میں ڈالنے کا حکم دیا۔ 
لوگوں کے تعجب میں آگ نے ابو مسلم رحمۃ اللہ علیہ کو کوئی نقصان نہیں پہنچایا۔ اس کے بعد اسود 
کو مشورہ دیا گیا کہ وہ اسے جلاوطن کر دیں اس سے پہلے کہ یہ معجزہ لوگوں کے لیے اسے مسترد 
کرنے کا ذریعہ بن جائے۔ ابو مسلم رضی اللہ عنہ بالآخر ابوبکر رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں 
مدینہ پہنچے۔ مسجد نبوی میں داخل ہونے کے بعد حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے آپ سے 
ان کی شناخت کے بارے میں سوال کیا۔ جیسا کہ مؤخر الذکر ادراک تھاء اس نے دریافت کیا کہ کیا یہ 
وہ شخص ہے جسے اللہ تعالیٰ نے آگ سے محفوظ رکھا ہے؟ ابو مسلم رضی اللہ عنہ کو حق تسلیم 
کرنے پر مجبور کیا گیا اور اس کے نتیجے میں عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں فخر سے اپنے اور 
ابوبکر رضی اللہ عنہ کے درمیان بٹھا دیا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے اللہ تعالیٰ کی حمد و ثنا بیان کی کہ 
اس نے انہیں ایک ایسی ہستی دکھائی جس کو اس نے آگ سے بچایاء جس طرح اس نے حضرت 

:ابراہیم علیہ السلام کی حفاظت کی۔ باب 21 الانبیاءء آیات 29-28 


انہوں نے کہا کہ اسے جلا دو اور اپنے معبودوں کی حمایت کرو - اگر تم عمل کرنا چاہتے ہو"'۔ ہم " 
نے فرمایا اے آگ ابراہیم پر ٹھنڈک اور سلامتی ہو جا۔ 


امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیقء صفحہ 423-422 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


عام طور پر دیکھا جائے تو یہ واقعہ انتہائی مشکلات کے وقت اپنے ایمان کو مضبوطی سے تھامے 
رکھنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 7400 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص بڑے فتنوں اور فتنوں کے دوران اللہ تعالیٰ کی عبادت کرتا رہے وہ اس 
شخص کی طرح ہے جس نے ہجرت کی ہو۔ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنی زندگی میں 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی حیات طیبہ میں ہجرت کا ثواب بہت بڑا عمل تھا۔ 
درحقیقتء صحیح مسلم نمبر 321 میں موجود حدیث کے مطابق اس سے پچھلے تمام گناہ مٹ جاتے 


اللہ تعالیٰ کی عبادت کرنے کا مطلب یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کی سچی اطاعت کرتے رہیںء اس کے احکام 
کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرتے ہوئے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم 
کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرتے رہیں۔ 


ظاہن ہے کہ اس حدیث میں جس وقک کا لکن ہے وہ آچکا ہے اسلام کی تطلینات سے گنیزاد تبرت 
آسان ہو گیا ہے کیونکہ مسلمان قوم پر دنیاوی خواہشات کے دروازے کھل گئے ہیں۔ لہٰذا مسلمانوں کو 
چاہیے کہ وہ ان سے غافل نہ ہوں اور متنازعہ مسائل اور لوگوں سے اجتناب کریں اور اپنی زندگی 
کے ہر پہلو میں اللہ تعالیٰ کے فرمانبردار رہیں اگر وہ اس حدیث میں مذکور ثواب حاصل کرنا چاہتے 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں دو مسلمانوں نے ان سے درخواست کی کہ انہیں 
دلدلی زمین کا ایک ٹکڑا دے دیا جائے جو بالکل استعمال نہیں ہو رہی تھی۔ انہوں نے اصرار کیا کہ 
وہ زمین کاشت کر سکتے ہیں تاکہ اس سے کچھ فائدہ حاصل کیا جا سکے۔ ابتدا میں ابوبکر رضی اللہ 
عنہ نے ان مسلمانوں سے مشورہ کرنے کے بعد اتفاق کیا جو اس وقت ان کے ساتھ تھے۔ جب عمر بن 
خطاب رضی اللہ عنہ کو اس بات کی اطلاع دی گئی تو انہوں نے غصے سے اس دستاویز کو تباہ کر 
دیا جس پر یہ فیصلہ درج تھا اور حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ سے کہا کہ ان کو زمین دینا مناسب 
نہیں۔ یہ عوام کا تھا .ابوبکر رضی اللہ عنہ نے ان سے اتفاق کیا اور اپنا فیصلہ واپس لے لیا۔ اس پر 
امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 150-149 میں بحث 


اگر چہ ابوبکر رضی اللہ عنہ کا فیصلہ اچھا تھا کیونکہ زمین کو فائدہ مند طریقے سے استعمال کیا 
جاتا لیکن عمر رضی اللہ عنہ کا خیال تھا کہ انہیں سرکاری زمین دینا درست نہیں ہے۔ یہ تمام 
مسلمانوں کا تھا۔ 


صحیح مسلم نمبر 4721 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ انصاف کے ساتھ کام کرنے والے قیامت کے دن الہ تعالیٰ کے نزدیک نور کے 
تختوں پر بیٹھے ہوں گے۔ اس میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے خاندانوں اور ان کی دیکھ بھال اور 
اختیار کے تحت اپنے فیصلوں میں صرف ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ہر موقع پر انصاف سے کام لیں۔ اللہ تعالیٰ کے ساتھ انصاف کا 
مظاہرہ کرنا چاہیے اس کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
کا سامنا کر کے۔ انہیں ان تمام نعمتوں کا صحیح استعمال کرنا چاہیے جو انہیں دی گئی ہیں اسلام کی 


تعلیمات کے مطابق۔ اس میں کھانے اور آرام کے حقوق کو پورا کرنے کے ساتھ ساتھ ہر عضو کو اس 
کے حققی مقضند کے مطابق انتعمال کرتے ہوئے اپنے جم اور ماع کے لیے ضرف ہونا شاملٰ ہے۔ 
یمم ھن سی نو ستھادشرود کے شاو لاعت اہی کرس می مھتین عو ہت 
وہ خود کو نقصان پہنچائے۔ 


کے ٤ر7‏ کر سے اک رک رکا سے یں کاڑ مو رو غے کہ ارک ھت جانے 
ہیں۔ انہیں دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے لوگوں پر ظلم کر کے اسلام کی تعلیمات پر کبھی 
سمجھوتہ نہیں کرنا چاہیے۔ یہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کا ایک بڑا سبب ہو گا جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6579 کی حدیث میں آیا ہے۔ 


انہیں صرف اس صورت میں بھی رہنا چاہئے جب یہ ان کی خواہشات اور ان کے پیاروں کی خواہشات 
:سے متصادم ہو۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے ایمان والوء انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے اپنے یا والدین اور 2 
رشتہ داروں کے خلاف ہو۔ کوئی امیر ہو یا غریب؛ الله دونوں کا زیادہ حقدار ہے۔ ! پس ]ذاتی [جھکاؤ 
کی پیروی نہ کرو ایسا نہ ہو کہ تم انصاف پسند نہ بنو۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کے حقوق اور ضروریات کو پورا کرتے ہوئے اپنے محتاجوں کے 
ساتھ انصاف کرنا چاہیے جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث میں کی 
گئی ہے۔ انہیں نظر انداز نہ کیا جائے اور نہ ہی انہیں کسی دوسرے کے حوالے کیا جائے جیسے کہ 
اسکول اور مسجد۔ اساتذہ کسی شخص کو یہ ذمہ داری نہیں اٹھانی چاہئے اگر وہ ان کے بارے میں 
التضات کی شیا گار کاخ مین بنا سکاوت 


آخر میں کوئی بھی شخص انصاف کے ساتھ کام کرنے سے آزاد نہیں ہے جیسا کہ کم از کم اللہ تعالیٰ 
اور اپنے آپ کے ساتھ انصاف کے ساتھ کام کرنا ہے۔ 


جنگ یمامہ کے بعد جس میں بہت سے مسلمانوں کی ہلاکتیں ہوئیںء جن میں سے اکثر نے قرآن پاک 
حفظ کر لیا تھاء عمر بن خطاب نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کو اس خوف سے قرآن مجید کو کتابی شکل 
میں جمع کرنے کی ترغیب دی۔ اگر قرآن پاک کے حافظ مرتے رہے یا لڑائیوں میں شہید ہوتے رہے 
تو ختم ہو سکتے ہیں۔ اس سے پہلے قرآن کریم کی آیات کسی ایک کتاب میں موجود نہیں تھیں؛ بلکہ 
وہ یا تو حفظ کی جاتی تھیں یا مختلف چیزوں مثلاً پتھروں پر لکھی جاتی تھیںء جو مختلف لوگوں کے 
قبضے میں تھیں۔ ابتدا میں حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے کچھ ہچکچاہٹ کا مظاہرہ کیا کیونکہ وہ 
ایسا کام کرنے کی خواہش نہیں رکھتے تھے جو حضور صلی اللہ علیہ وسلم نے نہیں کیا تھا۔ آپ صلی 
اللہ علیہ وسلم کے نقش قدم پر چلنے میں بہت سخت تھے۔ لیکن جب آخرکار عمر نے اصرار کیا تو 
وا نی ام مار نے ران کے تر ان کرو کی ات کو نے و الی سواہ ہے شر کرک 
کئے لیے بت :پہٹرین عل ہے رتشن نے آزید بن ذایت وی اللہ کت کو ای اہم اؤر مشکل قام کے 
لیے مقرر کیا۔ انہوں نے قرآن پاک کو کتابی شکل میں جمع کرنے کے لیے انتھک محنت کی۔ یہ نسخہ 
ابوبکر رضی اللہ عنہ کے پاس رہاء یہاں تک کہ ان کی وفات ہو گئی؛ پھر یہ عمر رضی اللہ عنہ کو 
اور آخر کار ان کی بیٹی اور مؤمنین کی والدہ حفصہ بنت عمر رضی اللہ عنہما کے پاس پہنچ گئی۔ اس 

سے خوش .بصحیح بخاری نمبر 7191 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


انہوں نے قرآن پاک کو مستقبل کے مسلمانوں تک پہنچانے کو یقینی بنانے کے لیے انتھک محنت کی۔ 
لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ قرآن کریم کے حقوق ادا کرتے ہوئے اپنی عظیم میراث کا احترام کریں 
کیونکہ یہی ان کی قربانیوں کا مقصد تھا۔ 


امام منذری کی بیداری اور اندیشہ نمبر 30 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے نصیحت فرمائی کہ قرآن کریم قیامت کے دن شفاعت کرے گا۔ جو لوگ زمین پر اپنی زندگی 
کے دوران اس پر عمل کرتے ہیں انہیں قیامت کے دن جنت میں لے جایا جائے گا۔ لیکن جو لوگ 
زمین پر اپنی زندگی کے دوران اس کو نظرانداز کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ یہ انہیں قیامت کے دن 
جہنم میں دھکیل دے گا۔ 


قرآن پاک ہدایت کی کتاب ہے۔ یہ محض تلاوت کی کتاب نہیں ہے۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ قرآن 
پاک کے تمام پہلوؤں کو پورا کرنے کی کوشش کریں تاکہ یہ یقینی بنایا جا سکے کہ یہ دونوں جہانوں 
میں کامیابی کی طرف رہنمائی کرتا ہے۔ پہلا پہلو اسے صحیح اور باقاعدگی سے پڑھنا ہے۔ دوسرا 
پہلو اسے سمجھنا ہے۔ اور آخری پہلو یہ ہے کہ اس کی تعلیمات پر نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی 
روایات کے مطابق عمل کیا جائے۔ ایسا سلوک کرنے والوں کو دنیا کی ہر مشکل سے راہنمائی اور 
قیامت کے دن اس کی شفاعت کی بشارت دی جاتی ہے۔ لیکن جیسا کہ اس حدیث سے متنبہ کیا گیا ہے 
کہ قرآن کریم صرف ان لوگوں کے لیے ہدایت اور رحمت ہے جو اس کے پہلوؤں پر صحیح طریقے 
سے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق عمل کرتے ہیں۔ لیکن جو لوگ اس کی غلط 
تشریح کرتے ہیں اور دنیاوی چیزوں مثلاً شہرت حاصل کرنے کے لیے اپنی خواہشات کے مطابق 
عمل کرتے ہیں وہ قیامت کے دن اس صحیح ہدایت اور اس کی شفاعت سے محروم رہیں گے۔ 
درحقیقت دونوں جہانوں میں ان کا مکمل نقصان اس وقت تک بڑھے گا جب تک کہ وہ سچے دل سے 
:توبہ نہ کریں۔ باب 17 الاسراء؛ آیت 82 


اور ہم قرآن میں سے وہ چیز نازل کرتے ہیں جو مومنوں کے لیے شفا اور رحمت ہے لیکن یہ ” 
“ظالموں کے لیے نقصان کے سوا کچھ نہیں بڑھاتا۔ 


آخر میں یہ سمجھنا ضروری ہے کہ قرآن پاک دنیاوی مسائل کا علاج ہونے کے باوجود مسلمان کو 
صرف اس مقصد کے لیے استعمال نہیں کرنا چاہیے۔ یعنی قرآن مجید کو صرف اس لیے نہیں پڑھنا 
کایت شورد نے مراری نھاال کے عرمعت سے ای کی تکرت کور امن کر اک نے کن 
طرح سمجھیں جو مشکل کے وقت ہٹا کر دوبارہ ٹول باکس میں رکھ دیا جاتا ہے۔ قرآن کریم کا بنیادی 
کام آخرت کی صحیح رہنمائی کرنا ہے۔ اس اہم کام کو نظر انداز کر دینا اور اسے صرف اپنے دنیاوی 
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کے خلاف ہے۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جو ابھی تک بہت سے مختلف لوازمات کے ساتھ کار 
خریدتا ہےء اس کے پاس کوئی انجن نہیں ہے۔ اس میں کوئی شک نہیں کہ یہ شخص محض بے وقوف 
ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی الله عنہ کو خلیفہ نامزد کرنا 


عظیم تر بھلائی کے لیے 


اپنی آخری بیماری کے دوران حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے اسلام کا اگلا خلیفہ نامزد کرنے کے 
سلسلے میں بزرگ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم سے مشورہ لیا۔ ہر صحابی رضی اللہ عنہ نے جن سے 
مشورہ کیا گیا اس نے تصدیق کی کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس کام کے لیے موزوں آدمی 
تھے؛ کیونکہ وہ بلاشبہ ان میں سب سے بہتر تھے ابوبکر کے بعد دوسرے نمبر پر۔ اللہ اس سے 

راضی ہو۔ امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیق؛ صفحہ 725-724۔ 


پہلی بات یہ ہے کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ اگلے خلیفہ کے بارے میں دنیاوی وجوہات جیسے خاندانی 
تعلقاتء دوستی وغیرہ کی بنیاد پر غور نہیں کر رہے تھے انہوں نے اپنے بیٹے کی طرح کسی رشتہ 
دار کو اس کی خواہش کے لیے مقرر نہیں کیا۔ اس کے نام کو جاری رکھنے کے لیے۔ آج کے لیڈروں 
کے برعکس: ان کا فیصلہ صرف اور صرف اللہ کی رضا کے لیے تھاء اور اس بات پر مبنی تھا کہ 

کردار کے لیے کون بہتر ہے۔ 


اس کے علاوہ مسلمانوں کو اپنے معاملات میں صرف چند لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے۔ انہیں 
:چاہیے کہ قرآن کریم کی نصیحت کے مطابق ان چند لوگوں کا انتخاب کریں۔ باب 16 النحل آیت 43 


“پس اہلِ پیغام سے پوچھ لو اگر تم نہیں جانتے۔” 


یہ آیت مسلمانوں کو علم رکھنے والوں سے مشورہ کرنے کی یاد دلاتی ہے۔ جیسا کہ ایک جاہل شخص 
سے مشورہ کرنے سے مزید پریشانی پیدا ہوتی ہے۔ جس طرح کوئی شخص اپنی جسمانی صحت کے 
بارے میں کار مکینک سے مشورہ کرنا بے وقوف ہو گا ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ 
کرنا چاہیے جو اس کے بارے میں علم رکھتے ہوں اور اس سے منسلک اسلامی تعلیمات۔ 


نوع جح ھت کر سرک 7 گر تر کور سا مر ساس رت رن 
اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ کبھی بھی دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ نہیں دیں گے۔ جبکہ 
جو لوگ ال تعالیٰ سے ڈرتے یا اس کی اطاعت نہیں کرتے وہ علم اور تجربہ رکھتے ہیں لیکن وہ 
آسانی سے دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ دیتے ہیں جس سے صرف پریشانیوں میں 
اضافہ ہوتا ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والے حقیقی علم کے مالک ہوتے ہیں اور یہی علم 
:دوسروں کو ان کے مسائل میں کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے۔ باب 35 فاطرء آیت 28 
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الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


قیادت سے خوفزدہ 


جب ابوبکر نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو اگلے خلیفہ کے طور پر مقرر کرنے کا فیصلہ کیا تو 
مؤخر الذکر نے اس خوف سے صاف انکار کر دیا کہ قیادت اپنے ساتھ لے کر آنے والی آزمائشوں 
کو مجبور کر دیا۔ امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیق صفحہ 728 میں اس پر بحث کی گئی 

ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2376 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ کی 
ہۓ کامال ری فر ات کی خوابئل ارماع کے لیے کی ہو کے ڈیو کی بلاکت سے اکر تاء کن ہے 
,بھیڑوں کا ایک ریوڑ 


اس سے معلوم ہوتا ہے کہ شاید ہی کسی مسلمان کا ایمان محفوظ رہے اگر وہ دنیا میں دولت اور 
شہرت کی تمنا کرے جس طرح شاید ہی کسی بھیڑ کو دو بھوکے بھیڑیوں سے نجات ملے۔ لہٰذا اس 
عظیم مثال میں دنیا میں زیادہ دولت اور سماجی حیثیت کے بعد حرص کی برائی کے خلاف سخت تنبیہ 


ہے۔ 


ایک شخص کی شہرت اور رتبے کی خواہش اس کے ایمان کے لیے زیادہ دولت کی خواہش سے 
حر لو سو ےئ ے ں جو رو ہد وی ج وہ 
ہے۔ 


ایسا بہت کم ہوتا ہے کہ کوئی شخص مقام و شہرت حاصل کر کے صحیح راستے پر قائم رہے جس 
کے تحت وہ مادی دنیا پر آخرت کو ترجیح دیتا ہے۔ درحقیقت صحیح بخاری نمبر 6723 میں موجود 
ایک حدیث میں یہ تنبیہ کی گئی ہے کہ جو شخص معاشرے میں قیادت جیسے مقام کی تلاش میں ہے 
اسے خود اس سے نمٹنے کے لیے چھوڑ دیا جائے گا لیکن اگر کوئی اسے مانگے بغیر حاصل کرے 
تو الله تعالیٰ اس کی مدد کرے گا۔ اعلیٰء اس کے فرمانبردار رہنے میں۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کسی ایسے شخص کا تقرر نہیں کرتے تھے جو کسی منصب پر فائز 
ہونے کی درخواست کرتا ہو یا اس کی خواہش بھی ظاہر کرتا ہو۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 
میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ صحیح بخاری نمبر 7148 میں موجود ایک اور حدیث 6923 
میں متنبہ کیا گیا ہے کہ لوگ مقام و مرتبہ حاصل کرنے کے خواہش مند ہوں گے لیکن قیامت کے دن 
ان کے لیے یہ بڑی پشیمانی ہوگی۔ یہ ایک خطرناک خواہش ہے کیونکہ یہ انسان کو اس کو حاصل 
کرنے کے لیے شدید کوشش کرنے پر مجبور کرتی ہے اور پھر اسے برقرار رکھنے کے لیے مزید 
شش کرنے پر مجبور کرتی ہے خواہ یہ ظلم اور دیگر گناہوں کی ترغیب دے۔ 


رتبہ کی خواہش کی بدترین قسم وہ ہے جب کوئی اسے مذہب کے ذریعے حاصل کرتا ہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2654 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ فرمائی 
ہے کہ یہ شخص جہنم میں جائے گا۔ 


لہذا ایک مسلمان کے لیے زیادہ مال و دولت اور اعلیٰ سماجی رتبے کی خواہش سے بچنا زیادہ محفوظ 
ہے کیونکہ یہ دو چیزیں ہیں جو آخرت کی تیاری سے غافل ہو کر اس کے ایمان کی تباہی کا باعث 


اچھی چیزوں میں اطاعت کرنا 


اپنی آخری بیماری کے دوران؛ ابوبکر رضی اللہ عنہ نے مدینہ کے لوگوں سے کھلے عام خطاب کیا 
اور عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو اسلام کا اگلا خلیفہ مقرر کرنے کے اپنے فیصلے سے آگاہ کیا۔ 
اق مت کے اعلان گنا کا رت مس رسکی امم کی پاکاشسش گے :اور ان کی اضطاعت کریں کے اتا 


ایک روایت کے مطابقء عمر بن خطاب کا نام لینے سے پہلے؛ ابوبکر رضی اللہ عنہ نے لوگوں سے 
پوچھا کہ کیا وہ اس شخص سے راضی ہوں گے جسے آپ نے منتخب کیا ہے؟ علی ابن ابی طالب 
رضی اللہ عنہ نے کھڑے ہو کر اعلان کیا کہ وہ اس وقت تک راضی نہیں ہوں گے جب تک کہ عمر 

رضی اللہ عنہ نہ ہوں۔ اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 71 میں بحث ہوئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام معاشرے کے قائدین کے لیے اخلاص ہے ۔ اس میں انہیں بہترین مشورے 
کی پیشکش کرنا اور ان کے اچھے فیصلوں میں کسی بھی ضروری طریقے سے مدد کرنا شامل ہےء 
جیسے کہ مالی یا جسمانی مدد۔ امام مالک کی موطاء کتاب نمبر 56ء حدیث نمبر 20 میں موجود ایک 
:حدیث کے مطابق اس فرض کو ادا کرنے سے الہ تعالیٰ راضی ہوتا ہے۔ باب 4 النساء آیت 59 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اللہ کی اطاعت کرو اور رسول کی اطاعت کرو اور ان لوگوں کی جو تم " 
"...میں سے حاکم ہیں 


اس سے یہ واضح ہوتا ہے کہ معاشرے کے سربراہان کی اطاعت فرض ہے۔ لیکن یہ جاننا ضروری 
ہے کہ یہ اطاعت اس وقت تک فرض ہے جب تک کہ کوئی اللہ تعالیٰ کی نافرمانی نہ کرے۔ مخلوق 
کی کوئی اطاعت نہیں اگر یہ خالق کی نافرمانی کا باعث بنے۔ اس طرح کے معاملات میں لیڈروں کے 
خلاف بغاوت کرنے سے گریز کیا جانا چاہیے کیونکہ اس سے صرف معصوم لوگوں کا ہی نقصان 
ہوتا ہے۔ اس کے بجائے قائدین کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق نرمی سے نیکی اور برائی سے منع 
کرنا چاہیے۔ دوسروں کو اس کے مطابق عمل کرنے کی تلقین کرنی چاہیے اور ہمیشہ راہنماؤں سے 
صحیح راستے پر چلنے کی دعا کرنی چاہیے۔ لیڈر سیدھے رہیں گے تو عوام بھی سیدھے رہیں گے۔ 


لیڈروں کے ساتھ دھوکہ کرنا منافقت کی علامت ہے جس سے ہر وقت بچنا چاہیے۔ اخلاص میں ان 
معاملات میں ان کی اطاعت کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے جو معاشرے کو بھلائی پر اکٹھا 
کرتے ہیں اور ہر اس چیز سے تنبیہ کرتے ہیں جو معاشرے میں خلل پیدا کرے۔ 


آگے بھیجنا اچھا ہے۔ 


اپنی آخری بیماری کے دورانء ابوبکر رضی اللہ عنہ نےە اپنے گھر والوں کو مشورہ دیا کہ وہ جو 
کپڑے پہنے ہوئے تھے اسے دھو لیں اور انہیں کفن کے طور پر نیا کپڑا خریدنے کے بجائے ان 
میں کفن دیں۔ جب اس سے نیا کفن خریدنے کی اجازت طلب کی گئی تو اس نے جواب دیا کہ زندہ 
لوگ نئے کپڑوں کے زیادہ مستحق ہیں۔ اگرچہ حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ امت مسلمہ کے خلیفہ 
تھے پھر بھی انہوں نے حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی طرح سادہ زندگی غربت کی 
زندگی گزارنے کا انتخاب کیا۔ وہ اپنی ضرورتوں کی فکر کرنے کے لیے لوگوں کو فائدہ پہنچانے 
کی کوشش میں بہت مصروف تھا۔ اپنے آرام کی قربانی دے کر اس نے اپنے لوگوں کی زندگیوں 
کو آرام دہ بنانے کا ارادہ کیا۔ خلیفہ کے طور پر اس نے اپنے دو سالوں میں خزانے سے جو 
معمولی تنخواہ لی وہ بھی سرکاری خزانے میں واپس کر دی گئی اور اس بات کو یقینی بنایا گیا کہ 
اس نے مسلمانوں کی خدمت صرف اور صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کی۔ اس نے اس دنیا 
امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیقء سے کچھ نہیں لیا اور دنیا نے اس سے کچھ نہیں لیا۔ 
صفحہ 735-734 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


ابوبکر رضی اللہ عنہ نے اپنے آخری سفر آخرت کی تیاری اور دنیا کی آسائشوں کو جمع کرنے؛ 
ذخیرہ اندوزی کرنے اور اس سے لطف اندوز ہونے پر زیادہ توجہ دی۔ آج کے قائدین اور عام 
امسلمان اس مبارک رویے سے کوسوں دور ہیں 


صحیح بخاری نمبر 6514 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ دو چیزیں میت کو اس کی قبر پر چھوڑ دیتی ہیں اور اس کے پاس صرف ایک 
چیز باقی رہتی ہے۔ ان کو چھوڑنے والی دو چیزیں ان کا اہل و عیال اور مال ہیں اور ان کے پاس 
صرف ان کے اعمال باقی رہ جاتے ہیں۔ 


پوری تاریخ میں لوگوں نے ہمیشہ اپنی زیادہ تر کوششیں دولت اور خوش حال خاندان کے حصول 
پر مرکوز کی ہیں۔ اگر چہ اسلام ان چیزوں سے منع نہیں کرتا جیسا کہ کسی کی ذمہ داریوں کو 


پورا کرنے کے لیے ان کی ضرورت پڑسکتی ہے مثال کے طور پر مال کسی کے محتاجوں کی 
کفالت کے لیے ضروری ہے۔ اسلام صرف مسلمانوں کی حوصلہ شکنی کرتا ہے کہ وہ ان کے 
لیے ان کی ضروریات سے بڑھ کر کوشش کریں اور انھیں زیادہ اہم فرائض پر ترجیح دیںء جیسے 
کہ اعمال صالحہ۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق اپنی ذمہ داریوں کو نبھانے کے لیے ضروری دولت حاصل کرنے 
کی کوشش کرنی چاہیے اور ایسا خاندان حاصل کرنا چاہیے جو انھیں آخرت کی تیاری کے لیے 
ترغیب دے۔ جب اس طرح سے استعمال کیا جائے تو یہ دونوں اچھے کام سمجھے جاتے ہیں۔ اس 
کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 6373 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ اس ذہین شخص 
کی نشانی ہے جو اس چیز کو ترجیح دیتا ہے جو اس کی ضرورت کے وقت صبر اور مدد کرے 
یعنی نیک اعمال۔ دوسری طرف جو شخص اپنے مال اور رشتہ داروں کو اللہ تعالیٰ کے احکام کی 
تعمیل کرنے اور اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے کی اجازت دیتا ہے اسے قرآن پاک میں 
:خسارے میں جانے والا قرار دیا گیا ہے۔ باب 63 المنافقون آیت 9 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو تمہارے مال اور تمہاری اولاد تمہیں اللہ کے ذکر سے غافل نہ کر " 
دیں۔ اور جو ایسا کرے گا وہی خسارہ پانے والے ہیں۔ 


کچھ لوگ غلط طور پر یہ مان سکتے ہیں کہ وہ اللہ تعالیٰ کے قریب ہیں جیسا کہ اس نے انہیں 
بڑی دولت اور خاندان سے نوازا ہے۔ لیکن اللہ تعالیٰ نے یہ اعلان کر کے ان کی الجھنوں کو دور 
کر دیا کہ اس کے نزدیک سب سے زیادہ محبوب اور قریب وہی ہے جو ایمان لائے اور عمل 
:صالح کرے۔ باب 34 سباء آیت 37 


اور تمہارا مال یا تمہاری اولاد تمہیں ہمارے مقام سے قریب نہیں کرتی بلکہ وہ ہے جو ایمان ” 
لان :اور ٹیک کل کناظ 


قرآن پاک کے ایک اور مقام پر اللہ تعالیٰ نے انسانوں کو متنبہ کیا ہے کہ ان کے مال اور رشتہ دار 
ان کو آخرت میں کوئی فائدہ نہیں دے سکتے جب تک کہ وہ صحیح دل کے ساتھ آخرت تک نہ 
:پہنچیں۔ باب 26 اشعراء آیات 89-88 


جس دن مال اور اولاد کسی کے کام نہ آئے گی۔ لیکن صرف وہی جو اللہ کے پاس سچے دل کے ” 
"'ساتھ آتا ہے۔ 


دل کی صحت کی تعریف بہت لمبی ہے سادہ الفاظ میں یہ اس وقت تک حاصل نہیں ہو سکتی جب 
تک کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکامات پر خلوص دل سے عمل نہ کریںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب 
نہ کریں اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا نہ 
کریں۔ اسے 


کسی کا مال آخرت میں صرف اسی صورت میں فائدہ مند ہو سکتا ہے جب وہ اسے جاری خیراتی 
منصوبوں پر خرچ کر کے آگے بھیج دیں۔ اس کی تصدیق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے جامع ترمذی نمبر 1376 میں موجود ایک حدیث سے کی ہے۔ یہی حدیث بنی نوع انسان 
کو بتاتی ہے کہ نیک اولاد اپنے فوت شدہ والدین کی مغفرت کی دعا بھی قبول کی جائے گی۔ 
بدقسمتی سے اس دن اور دور میں بہت سے بچے اپنے فوت شدہ والدین کے لیے دعا کرنے کے 
لیے اپنی وراثت کی تلاش میں اتنے مصروف ہیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ ایک صالح بچے کی پرورش جو اپنے فوت شدہ والدین کے لیے دعا 
کرے اس کا حصول ممکن نہیں ہے اگر والدین اپنی زندگی میں خود عمل صالح انجام نہ دیں۔ 
دوسری بات یہ ہے کہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم یا آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کا 
یہ طریقہ نہیں ہے کہ وہ اعمال صالحہ سے پرہیز کریں اور امید رکھیں کہ ان کے اس سے نکل 
جانے کے بعد دوسرے ان کے لیے دعا کریں گے۔ دنیا انسان کو زندہ رہتے ہوئے نیک اعمال کی 
کوشش کرنی چاہیے اور پھر امید ہے کہ دوسرے ان کے انتقال کے بعد ان کے لیے دعا کریں 
گے۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ صرف وہی دولت جو آگے بھیجے گا ان کو فائدہ پہنچے گا۔ یہ اپنی ذمہ 
داریوں کو پورا کرنے پر خرچ کرنے سے حاصل کیا جا سکتا ہے جیسے کہ ان کے بچوں کی 
تعلیم۔ غلط طریقے سے خرچ کی گئی تمام دولت مالک کے لیے بوجھ بن جائے گی اور ان کی سزا 
کا باعث بن سکتی ہے۔ لالچ کی وجہ سے صدقہ فطر کو روکنے والوں کو عبرتناک سزاؤں سے 
ڈرایا گیا ہے۔ مثال کے طور پر صحیح بخاری نمبر 1403 میں موجود ایک حدیث میں متنبہ کیا 
گیا ہے کہ جو شخص اس سنگین گناہ کا مرتکب ہو گا قیامت کے دن اس کا سامنا ایک بہت بڑا 
زہریلا سانپ ہوگا جو اس کے گرد لپیٹے گا اور اسے مسلسل کاٹے گا۔ باب 3 علی عمرانء آیت 
:180 


اور جو لوگ اللہ تعالیٰ نے اپنے فضل سے ان کو جو کچھ دیا ہے اسے روکے رکھنے والے ہرگز " 
یہ نہ سوچیں کہ یہ ان کے لیے بہتر ہے۔ بلکہ ان کے لیے بدتر ہے۔ ان کی گردنوں میں قیامت کے 
"...دن وہ گھیر لیا جائے گا جو انہوں نے روک رکھا تھا 


سنن ابوداؤد نمبر 1658 میں ایک حدیث ہے جس میں تنبیہ کی گئی ہے کہ قیامت کے دن جو سونا 
اور چاندی ہے اسے جہنم کے شعلوں میں تپایا جائے گا اور اگر اس نے فرض صدقہ نہ کیا تو اس 
سے ان کے جسموں کو داغ دیا جائے گا۔ اس پر واجب 


میت کی طرف سے پیچھے چھوڑی گئی کوئی بھی دولت دوسروں کے لیے چھوڑ دی جائے گی 
کہ وہ اس سے لطف اندوز ہوں جب کہ میت اسے جمع کرنے کا ذمہ دار ہے۔ غور طلب ہے کہ 
اگر کوئی شخص جان بوجھ کر مال کسی ایسے شخص کے لیے چھوڑ دے جو اس کے رکھنے 
کے لائق نہ ہو اور اس طرح اس کا غلط استعمال کرے تو اس کے لیے بھی میت کو ذمہ دار 
ٹھہرایا جائے گا۔ اس کے برعکس: اگر کوئی اپنے پیچھے مال کسی ایسے شخص کے لیے چھوڑ 
جائے جو اسے صحیح طریقے سے خرچ کرتا ہے تو میت کو قیامت کے دن اس وقت بہت زیادہ 
پشیمانی کا سامنا کرنا پڑے گا جب وہ اسے صحیح طریقے سے خرچ کرنے والے کو ملنے والے 
اجر عظیم کو دیکھیں گے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 7420 میں موجود ایک حدیث میں 
72 ؟؟۶بی ۷۷۷ مو۷" 
وہ مال ہے جو ان کے کھانے پر خرچ ہوتا ہے۔ دوسرا مال وہ ہے جو ان کے کپڑوں پر خرچ ہوتا 
ہے اور آخری مال وہ ہے جو وہ اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے خرچ کرتے ہیں۔ باقی تمام دولت 
دوسرے لوگوں کے لیے چھوڑ دی جاتی ہے جب کہ اس کو جمع کرنے کا ذمہ دار میت کو ٹھہرایا 
غاتا سے 


مال جمع کرنا اور غلط طریقے سے مال خرچ کرنا انسان کو مادی دنیا سے محبت کرنے اور 
آخرت کو ناپسند کرنے کی ترغیب دیتا ہے کیونکہ وہ اپنی عزیز دولت کو پیچھے چھوڑنے کو 
ناپسند کرتا ہےء جو اس کے مرنے پر واقع ہوگا۔ جو آخرت کو ناپسند کرتا ہے وہ اس کے لیے 
مناسب تیاری نہیں کرتا۔ 


اس کے علاوہ اگر کوئی سچا تقویٰ اختیار کرنا چاہتا ہے تو اسے الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے اپنا 
:مال خرچ کرنے کے لیے تیار رہنا چاہیے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 92 


تم اس وقت تک نیکی کو حاصل نہیں کر سکتے جب تک کہ تم اپنی پسندیدہ چیزوں میں سے ” 
“خرچ نہ کرو۔ 


درحقیقت دولت ایک عجیب ساتھی ہے کیونکہ یہ کسی کو تب ہی فائدہ پہنچاتی ہے جب وہ اسے 
صحیح طریقے سے خرچ کرنے کے بعد اس کے معنی چھوڑ دیتا ہے۔ 


ایک شخص کو احمق کہا جائے گا اگر وہ بغیر کسی شرائط کے طویل سفر پر نکلے۔ اسی طرح 
جو اپنے مال کو آخرت کے طویل سفر کے لیے سامان کی صورت میں آگے نہیں بھیجتا وہ بھی 
بے وقوف ہے۔ 


اس میں کوئی شک نہیں کہ موت کے وقت انسان کو سب سے بڑا دکھ وہ ہوتا ہے جب اسے 
احساس ہوتا ہے کہ وہ اپنی محنت کی کمائی پیچھے چھوڑ کر خالی ہاتھ آخرت کی طرف سفر کر 
رہا ہے۔ ایک مسلمان کو ہر حال میں اس نتیجہ سے بچنا چاہیے۔ 


دوسری چیز نہیں ملے گی۔ درحقیقت یہ آخرت میں اپنے ابدی گھر کی تیاری کا ذریعہ ہے۔ اس 
لیے اس تیاری کو دنیاوی مادی دنیا کی تیاری پر ترجیح دینی چاہیے۔ 


ایک شخص کو احمق کہا جائے گا اگر اس کے دو گھر ہوں اور وہ اپنی زیادہ تر کوششیں گھر کو 
خوبصورت بنانے میں صرف کرے جس میں وہ کم وقت صرف کرےء اسی طرح اگر کوئی 
مسلمان اس دنیا میں اپنے عارضی گھر کو خوبصورت بنانے میں زیادہ وقت اور محنت صرف 
کرے۔ آخرت کا ابدی گھر وہ بھی بے وقوف ہیں۔ بعض لوگوں کا یہ رویہ ہے حالانکہ وہ تسلیم 
کرتے ہیں اور مانتے ہیں کہ ان کا اس دنیا میں قیام مختصر اور نامعلوم مدت کے لیے ہے جبکہ 
آفرتغمیں ات قاقا سس سے لی میں 


یہ رویہ ایمان کے یقین کی کمی کی طرف اشارہ کرتا ہے اور اس لیے جو بھی اس ذہنیت کا حامل 
ہے اس کے لیے ضروری ہے کہ وہ اسلامی علم کی تلاش اور اس پر عمل کرے تاکہ اس کے 
ایمان کے یقین کو مضبوط کیا جا سکے اس سے پہلے کہ وہ تمام بھلائیوں سے محروم آخرت تک 
پہنچ جائے۔ 


جو شخص اللہ سبحانہ وتعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور 
صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اپنی قبر کی تیاری کرتا ہے وہ اس کے لیے سکون کا 
باعث ہوتا ہے جب کہ ان کے جمع کردہ گناہ ہی ان کے لیے باعث رحمت ہوتے ہیں۔ اندھیری قبر 
میں ان کا قیام بدتر ہے۔ لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ کمزوری کا وقت آنے سے پہلے اپنی 
طاقت اور استطاعت کے مطابق نیک عمل کرے۔ ہر مسلمان کو چاہیے کہ وہ اصل حدیث میں بیان 
کردہ حقیقت کو پہچانے اور اپنے مال کے ساتھ صحیح طریقے سے عمل کرے اس سے پہلے کہ 
وہ اس وقت تک پہنچ جائے جب ان کی نیک اعمال کے لیے مزید مہلت دینے کی درخواست کو رد 
:کر دیا جائے گا۔ باب 63 المنافقون: آیات 11-10 


اور جو کچھ ہم نے تمہیں دیا ہے اس میں سے خرچ کرو اس سے پہلے کہ تم میں سے کسی کو 
موت آجائے اور وہ کہے کہ اے میرے رب کاش تو مجھے تھوڑی دیر کے لیے مہلت دے تو میں 
صدقہ کر دوں اور نیک لوگوں میں سے ہو جاؤں "لیکن اللہ کسی جان کو اس کا وقت آنے پر 
...کبھی تاخیر نہیں کرے گا 


انہیں اب اپنے اعمال پر غور کرنا چاہئے تاکہ وہ گناہوں سے سچے دل سے توبہ کر لیں اور نیک 
اعمال کرنے کی کوشش کریں اس سے پہلے کہ وہ دن آئے جس میں غور و فکر کرنے سے انہیں 
:کوئی فائدہ نہ ہو گا۔ باب 89 الفجرء آیت 23 


"اور لایا گیاء وہ دن جہنم ہے اس دن آدمی یاد رکھے گاء لیکن اس کے لیے کیا فائدہ ہوگا؟" 


ہر ایک ان لوگوں پر غور کرے جو ان سے پہلے گزر چکے ہیں اور ان کی ضرورت کے وقت 
ان کو تسلی دینے کے لئے زیادہ نیک اعمال انجام دینے میں ان کی نااہلی ہے۔ اس وقت کے آنے 
:سے پہلے جلدی کرو اور ناگزیر کی تیاری کرو۔ باب 15 الحجرء آیت 99 
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“اور اپنے رب کی عبادت کرتے رہو یہاں تک کہ تمہیں یقین آجائے۔ 


اپنی آخری بیماری کے دورانء ابوبکر نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو بلایا اور انہیں کچھ 
امام اصفہانی کی ہلیۃ الاولیاءء نمبر 59 میں کیا گیا ہے۔ آخری نصیحتیں کیں؛ جن کا ذکر 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے انہیں نصیحت کی کہ سب سے پہلے اللہ تعالیٰ سے ہر وقت ڈرو۔ 


تقویٰ/ الله سے ڈرناء اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کیے بغیر حاصل نہیں کیا جا سکتا 
تاکہ الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل ہو سکے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کیا جا سکے اور 
:السلام عليکم باب 35 فاطرء آیت 28 


اللہ سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔” 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک متقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہوء اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز 
کی طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے .پس تقویٰ کا ایک پہلو یہ ہے کہ ان چیزوں سے بچنا 
جو مشتبہ ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ چیزیں ایک مسلمان کو حرام سے ایک قدم 
اور قریب لے جاتی ہیں اور جتنا حرام کے قریب ہوتا ہے اس میں پڑنا اتنا ہی آسان ہوتا ہے۔ یہی 
وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 1205 میں ایک حدیث ہے کہ جو حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا 
ہے وہ اپنے دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ اگر معاشرے میں گمراہ ہونے والوں کا مشاہدہ کیا 
جائے تو اکثر صورتوں میں یہ اچانک نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے 
سے پہلے وہ شخص پہلے مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں 


غیر ضروری اور فضول چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام 
کی طرف لے جا سکتی ہیں۔ مثال کے طور پرء فضول اور فضول گفتگو جس کو اسلام نے گناہ 
کی درجہ بندی نہیں کی ہےء اکثر بد کلامی کا باعث بنتی ہے جیسے غیبت جھوٹ اور غیبت۔ اگر 
کوئی شخص فضول باتوں میں مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بلا شبہ بد کلامی سے 
بچ جائے گا۔ یہ عمل ان تمام چیزوں پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضولء غیر ضروری اور خاص 
طور پر مشکوک ہوں۔ 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے ان کو یہ بھی نصیحت کی کہ الله تعالیٰ نے ایسے فرائض مقرر 
کر رکھے ہیں جن کو دن میں پورا کرنا ضروری ہے اگر وہ رات کو پورا ہو جائیں تو وہ قبول 
نہیں کرے گا۔ اور اس نے ایسے فرائض مقرر کر رکھے تھے جن کو رات کو پورا کرنا ضروری 
ہے اگر وہ دن میں ادا کیے جائیں تو وہ قبول نہیں کرے گا۔ اور وہ نفلی اعمال کو قبول نہیں کرتا 
جب تک کرفرسن اعتال پہلے ادا کم کے بخائیل 


یہ نصیحت اسلام کی تعلیمات پر عمل کرنے اور زندگی میں اپنی مرضی کے مطابق کرنے سے 
گریل کرکے ھی آومیہ کی اتی کر نی سے 


سنن ابو داؤد نمبر 4606 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ ہر وہ معاملہ جس کی بنیاد اسلام پر نہ ہو اسے رد کر دیا جائے گا۔ 


اگر مسلمان دنیوی اور دینی دونوں معاملات میں دائمی کامیابی چاہتے ہیں تو انہیں قرآن پاک کی 
تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر سختی سے عمل کرنا چاہیے۔ اگرچہ 
بعض اعمال جو براہ راست ہدایت کے ان دو ذرائع سے نہیں کیے گئے ہیں ان کو پھر بھی ایک 
صالح عمل قرار دیا جا سکتا ہےء اس کے لیے ضروری ہے کہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو باقی 
تمام چیزوں پر ترجیح دی جائے۔ کیونکہ حقیقت یہ ہے کہ ان دونوں ذرائع سے نہ لینے والی 
چیزوں پر جتنا زیادہ عمل کرے گا خواہ وہ عمل صالح ہی کیوں نہ ہو ہدایت کے ان دونوں ذرائع 
پر اتنا ہی کم عمل کرے گا۔ اس کی ایک واضح مثال یہ ہے کہ کتنے مسلمانوں نے اپنی زندگیوں 
میں ثقافتی طریقوں کو اپنایا ہے جن کی رہنمائی کے ان دو ذرائع میں کوئی بنیاد نہیں ہے۔ یہاں تک 


کہ اگر یہ ثقافتی عادات گناہ نہیں ہیں تو انہوں نے مسلمانوں کو ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے 
اور ان پر عمل کرنے سے روک دیا ہے کیونکہ وہ اپنے طرز عمل سے مطمئن ہیں۔ یہ ہدایت کے 
دو ذرائع سے ناواقفیت کا باعث بنتا ہے جس کے نتیجے میں صرف گمراہی ہی ہوتی ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھے اور ان پر عمل کرے جو 
راہنماؤں کے ذریعہ قائم کیے گئے ہیں اور اس کے بعد ہی دوسرے رضاکارانہ اعمال صالحہ پر 
عمل کرنا چاہیے اگر اس کے پاس ایسا کرنے کے لیے وقت اور توانائی ہو۔ لیکن اگر وہ جاہلیت کا 
انتخاب کریں اور عمل کو اختیار کریں اگرچہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے اور ان پر 
عمل کرنے کے گناہ ہی کیوں نہ ہوں۔ 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ نے ان کو یہ نصیحت بھی کی کہ قیامت کے دن انسان کے پلڑے 
اس کے حق میں بھاری ہوں گے جب وہ دنیا میں حق کی پیروی کرے گاء حالانکہ ایسا کرنا ان پر 
بھاری تھا۔ اور قیامت کے دن انسان کا ترازو اس کے حق میں ہلکا ہو گا جب وہ اس دنیا میں باطل 
کی تزوی کے گا 


جال رکفو 70واسمرق شورہهست مس مو سے ا علی آھ ظھہ لی نے 
سچائی کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی 
طرف لے جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم 
رہتا ہے تو الله تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی 
نیت اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور 
شہرت جیسے باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد 
ہے کیونکہ ہر عمل کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود 
ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا 
مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے 
زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ 


جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ 
انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث 
ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی 
ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری 
مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ الله سبحانہ وتعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت: اس کے احکام کی تعمیل: 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر 
صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو 
کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی طرف سے مرتب کردہ 
درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے 
مطابق یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی 
ہے۔ جب کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے 
گا۔ 


ابوبکر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ نصیحت بھی کی کہ بندے کو خوف اور امید کے درمیان توازن 
رکھنا چاہیے :جہنم کا خوف اور جنت حاصل کرنے کی امید۔ بندے کو چاہیے کہ ان کی عقیدت کو 
قیمتی نہ سمجھے اور نہ ہی اللہ تعالیٰ کی رحمت اور فضل سے مایوس ہو۔ 


صحیح بخاری نمبر 7405 میں موجود ایک طویل الٰہی حدیث میں الله تعالیٰ نے نصیحت کی ہے 
کہ وہ اپنے بندوں کے بارے میں ان کے تصور کے مطابق عمل کرتا ہے اور اس کے ساتھ سلوک 
کرتا ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ اگر کوئی مسلمان اچھے خیالات رکھتا ہے اور اللہ تعالیٰ سے بھلائی 
کی امید رکھتا ہے تو وہ اسے مایوس نہیں کرے گا۔ اسی طرح اگر کوئی شخص ال تعالیٰ کے 
بارے میں منفی خیالات رکھتا ہے جیسا کہ یہ یقین رکھنا کہ اسے معاف نہیں کیا جائے گا تو اللہ 
قال او کے عق مطاق صق کر سفتاہی 


غور طلب بات یہ ہے کہ اللہ عزوجل میں سچی امید جس کا یہ حدیث اشارہ کرتی ہے اور خواہش 
مند سوچ میں بہت فرق ہے۔ خواہش مندانہ سوچ یہ ہے کہ جب کوئی اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اس 
کے احکام کو پورا کرنے؛ اس کی ممانعتوں سے باز رہنے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا 
کرنے میں ناکام ہو جائے اور پھر اللہ تعالیٰ سے اس کی معافی کی امید رکھے۔ یہ سچی امید نہیں 
ہے یہ محض خواہش مندانہ سوچ ہے۔ یہ ایک کسان کی طرح ہے جو کوئی بیج نہیں لگاتاء اپنی 
فصل کو پانی نہیں دیتا اور پھر بھی بڑی فصل کاٹنے کی امید رکھتا ہے۔ حقیقی امید وہ ہے جب 
کوئی اللہ تعالیٰ کی اطاعت کے لیے کوشش کرے اور جب بھی وہ پھسل جائے تو سچے دل سے 
توبہ کرے اور پھر اللہ تعالیٰ کی رحمت اور بخشش کی امید رکھے۔ یہ ایک کسان کی طرح ہے جو 
بیج لگاتا ہے اپنی فصل کو پانی دیتا ہے فصل کو صحت مند رکھنے کے لیے کوشش کرتا ہے 
اور پھر بڑی فصل کی امید کرتا ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس وضاحت 
کو جامع ترمذی نمبر 2459 میں موجود حدیث میں بیان فرمایا ہے۔ 


عام طور پرء ایک مسلمان کو اپنی زندگی کے دوران اللہ تعالیٰ سے زیادہ ڈرنا چاہیے کیونکہ یہ 
ایسے گناہوں سے روکتا ہے جو امید سے برتر ہیں جو کہ انسان کو نیک اعمال کرنے کی ترغیب 
دیتے ہیںء خاص طور پر رضاکارانہ قسم۔ لیکن بیماری اور مشکل کے دور میں اور خاص طور 
پر موت کے وقت مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی رحمت سے امید کے سوا کچھ نہیں رکھنا چاہیےء خواہ 
اس نے اپنی زندگی اس کی نافرمانی میں گزار دی ہو جیسا کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے 
خاص طور پر حکم دیا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 2877 میں موجود حدیث میں آپ صلی اللہ علیہ 
70+ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی خلافت 


ایک عاجز خلیفہ 


جب وہ خلیفہ بنے تو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ منبر پر چڑھے اور اسی سطح پر بیٹھنے والے 
تھے جس پر ابوبکر رضی اللہ عنہ بیٹھتے تھے جو نشست سے ایک درجہ نیچے تھا۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم بیٹھتے تھے۔ لیکن عمر رضی اللہ عنہ نے توقف کیا اور تبصرہ کیا 
کہ میں الله تعالیٰ سے یہ نہیں چاہتا تھا کہ وہ اپنے آپ کو ابوبکر رضی اللہ عنہ کے برابر رکھے۔ 
پھر آپ صلی اللہ علیہ وسلم اس درجہ سے ایک درجے نیچے بیٹھ گئے جس پر حضرت ابوبکر 
رضی اللہ عنہ بیٹھتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات: 

جلد 1ء صفحہ 172 میں بحث کی گئی ہے۔ 


:یہ باب 25 الفرقان آیت 63 سے مربوط ہے 
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اور رحمٰن کے بندے وہ ہیں جو زمین پر آسانی سے چلتے ہیں“۔ 


نے یہ سمجھ لیا ہے کہ ان کے پاس جو بھی خوبی ہے وہ صرف اور صرف الہ تعالیٰ کے بندوں 
اس لیے ہے کہ اللہ تعالیٰ نے انہیں عطا کیا ہے۔ اور جس برائی سے وہ بچ گئے وہ اس لیے کہ اللہ 
تعالیٰ نے ان کی حفاظت فرمائی۔ جو چیز کسی کی نہیں اس پر فخر کرنا کیا حماقت نہیں؟ بالکل 
ان سے تعلق نہیں رکھتا اسی طرح جیسے کوئی شخص کسی اسپورٹس کار پر فخر نہیں کرتا جو 
مسلمانوں کو یہ نہیں سمجھنا چاہیے کہ حقیقت میں کچھ بھی ان کا نہیں ہے۔ یہ رویہ یقینی بناتا ہے 
کہ انسان ہر وقت عاجز رہے۔ اللہ تعالیٰ کے عاجز بندے صحیح بخاری نمبر 5673 میں موجود 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی اس حدیث پر مکمل یقین رکھتے ہیں جس میں بتایا گیا 
ہے کہ کسی شخص کے اعمال صالحہ انہیں جنت میں نہیں لے جائیں گے۔ .صرف اللہ تعالیٰ کی 


رحمت ہی اس کا سبب بن سکتی ہے۔ اس لیے کہ ہر عمل صالح اسی وقت ممکن ہے جب الله تعالیٰ 
اس کو انجام دینے کے لیے علمء طاقت موقع اور الہام عطا فرمائے۔ یہاں تک کہ عمل کی قبولیت 
پر .جب کوئی اس کو ذہن میں رکھتا ہے تو یہ انہیں غرور سے کی رحمت اللہ بھی منحصر ہے۔ 
بچاتا ہے اور انہیں عاجزی اختیار کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ انسان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ 
عاجز ہونا کمزوری کی علامت نہیں ہے کیونکہ اسلام نے ضرورت پڑنے پر اپنے دفاع کی 
ترغیب دی ہے۔ دوسرے لفظوں میں اسلام مسلمانوں کو کمزوری کے بغیر عاجزی کا درس دیتا 
ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود 
ایک حدیث میں اس بات کی تصدیق کی ہے کہ جو شخص اللہ تعالیٰ کے سامنے عاجزی کرے گا 
اللہ تعالیٰ اسے اٹھائے گا۔ پس حقیقت میں عاجزی دونوں جہانوں میں عزت کا باعث بنتی ہے۔ اس 
حقیقت کو سمجھنے کے لیے مخلوق میں سے سب سے زیادہ حلیم پر غور کرنے کی ضرورت 
ہے یعنی حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے واضح طور پر لوگوں کو اس 
اہم صفت کو اپنانے کا حکم دے کر حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو حکم دیا ہے۔ باب 26 
:اشعراء آیت 215 


اور اپنے بازو کو نیچے رکھو ]یعنی مہربانی کرو [مومنوں میں سے جو تمہاری پیروی کرتے " 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے عاجزانہ زندگی گزاری۔ مثال کے طور پر اس نے 
خوشی سے گھر میں گھریلو فرائض انجام دیے اور یہ ثابت کیا کہ یہ کام صنفی غیر جانبدار ہیں۔ 
اس کی تصدیق امام بخاری کی ادب المفردء نمبر 538 میں ہوتی ہے۔ 


عاجزی ایک اندرونی خصوصیت ہے جو باہر کی طرف ظاہر ہوتی ہے جیسے کہ چلنے کا طریقہ۔ 
اس پر ایک اور آیت باب 31 لقمانء آیت 18 میں بحث کی گئی ہے۔ 


"اور اپنا رخسار لوگوں کی طرف مت پھیرو اور زمین پر اکڑ کر نہ چلو۔" 


الله تعالیٰ نے واضح کر دیا ہے کہ جنت ان عاجز بندوں کے لیے ہے جن میں غرور کا کوئی نشان 
:نہیں ہے۔ باب 28 القصص۔ آیت 83 


آخرت کا گھر ہم نے ان لوگوں کے لیے مقرر کیا ہے جو زمین میں بلندی اور فساد نہیں چاہتے۔ ” 
“اور ]بہترین [انجام نیک لوگوں کے لیے ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 1998 میں موجود ایک 
حدیث کی تصدیق فرمائی ہے کہ جس کے پاس ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں داخل نہیں 
ہو گا۔ فخر کرنے کا حق صرف الہ تعالیٰ کو ہے کیونکہ وہ پوری کائنات کا خالقء پالنے والا اور 
,277 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے فخر اس وقت ہوتا ہے جب کوئی یہ سمجھتا ہے کہ وہ دوسروں سے 
برتر ہیں اور جب سچائی ان کے سامنے پیش کی جاتی ہے تو اسے مسترد کر دیتا ہے کیونکہ وہ 
اس طرف سے آتا ہے ۔ ان کے علاوہ کسی اور کی قبول کرنا ناپسند کرتے ہیں جب وہ سچائی کو 
کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4092 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


ایک عاجزانہ خطبہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ؛ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء 


عمر رضی اللہ عنہ نے سب سے پہلے اللہ تعالیٰ سے دعا کی کہ وہ کھردرا ہے اور اس سے نرمی 
کی درخواست کی۔ 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ الله تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں 
میں استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور 
سے زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل 
کریں گے اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے 
گناہوں کا امکان کم رکھتا ہے بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال 
کے طور پرء جو شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ 
پیار اور عزت حاصل کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب 
بچوں کے ساتھ نرمی سے برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے 
ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے 
ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت 
رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ زیادہ تر معاملات میں نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر 
رکا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں الله تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو 
:دوسروں کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمران آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور ' 
”“دل میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گاء اللہ 
تعالیٰ نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون 
گے ساٹ کین ری شۓ لیا آئیی تاب 20ط آیت 44 


7و٤‎ 


اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ 
اجر ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اللہ تعالیٰ سے دعا کی کہ وہ کنجوس ہے اور اللہ سے درخواست کی کہ وہ 
اسے سخی بنائے۔ تاریخ واضح طور پر ظاہر کرتی ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ سخی تھے لیکن اس 
سے زیادہ بننے کی خواہش رکھتے تھے۔ 


منافقت کا ایک پہلو لالچ ہے۔ ان کی شدید حرص انہیں اللہ تعالیٰ سے دورہ لوگوں سے دور اور 
جہنم کے قریب کر دیتی ہے۔ جامع ترمذی نمبر 1961 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی 
گئی ہے۔ وہ اس بات کو ناپسند کرتے ہیں جب دوسرے صدقہ کریں کیونکہ ان کا لالچ دوسروں پر 
ظاہر ہوتا ہے۔ انہوں نے لوگوں کو خیرات دینے سے بھی روک دیا کیونکہ وہ معاشرے کو 
دوسروں پر فیاض قرار دینے کو ناپسند کرتے ہیں۔ اس لیے وہ ہمیشہ لوگوں کو ناقص وجوہات کے 
ساتھ خیرات دینے سے باز رکھنے کی کوشش کرتے ہیں جیسے خیراتی اداروں کو بطور فنکاروں 
کا لیبل لگانا۔ ان لوگوں کو نظر انداز کر دینا چاہیے کیونکہ اللہ تعالیٰ لوگوں کو ان کی نیت پر 
فیصلہ کرتا ہے جس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ پس اگر 
ان کا عطیہ کردہ مال اس وقت تک غریبوں تک نہیں پہنچتا جب تک کہ کوئی شخص کسی ثقہ کے 
ذریعے خیرات کرے۔ معروف صدقہ انہیں ان کی نیت کے مطابق اجر ملے گا۔ باب 9 توبہ آیت 
67 


منافق مرد اور منافق عورتیں ایک دوسرے سے ہیں۔ وہ برائی کا حکم دیتے ہیں اور نیکی سے " 
...روکتے ہیں اور اپنے ہاتھ بند کر لیتے ہیں 


عمر رضی اللہ عنہ نے پھر اللہ تعالیٰ سے دعا کی کہ وہ کمزور ہے اور اللہ سے دعا کی کہ وہ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4168 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ مضبوط مؤمن اللہ تعالیٰ کے نزدیک کمزور مومن سے زیادہ محبوب ہے۔ 


ترظافی گور یں سای طاك اك ام کین کنا ہے بس کا انتنات عق اج نے 
کرتا ہے۔ لیکن اس سے مراد علم اور اس پر عمل کرنا بھی ہے۔ جب کوئی اپنے علم پر عمل کرتا 
ہے تو اس سے یقین کا یقین پیدا ہوتا ہے۔ جس کا ایمان پختہ ہو وہ اپنے علم کے مطابق اپنے 
فرائض ادا کرے گا اور کمزور مومن کی طرح اندھی تقلید نہیں کرے گا۔ ایک کمزور مومن سنی 
سنائی باتوں کی بنیاد پر کسی چیز پر یقین کرتا ہے جیسے کہ اسے بتایا گیا کہ کوئی شخص ان 
کے گھر کے اندر ہے جبکہ مضبوط مومن یقین رکھتا ہے اور علم کی بنیاد پر عمل کرتا ہے مثال 


کے طور پر؛ اگر اس نے اپنے گھر کے اندر موجود شخص کو کھڑکی سے دیکھا۔ جس کا ایمان 
جتنا زیادہ مضبوط ہوتا ہے اللہ تعالیٰ کی اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب 
اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے کی صورت میں اس کی اطاعت اتنی ہی زیادہ ہوتی ہے۔ 
اس کے نتیجے میں دونوں جہانوں میں ان کی کامیابی میں اضافہ ہوتا ہے۔ باب 41 فصیلات: آیت 
:53 


ہم أُن کو اپنی نشانیاں افق اور أن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ ان پر واضح ہو جائے گا کہ ” 
یہ حق ہے“۔ 


ایک خوبصورت خطبہ - 1 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ؛ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطاب؛ ان کی 
زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 172 میں درج ذیل خطبہ پر بحث کی گئی ہے۔ 


0پ ۶ ١+‏ ۶+۹ٔ س۷۷ 


صحیح بخاری نمبر 2409 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ ہر شخص اپنی زیر نگرانی چیزوں کا محافظ اور ذمہ دار ہے۔ 


سب سے بڑی چیز جس کا ایک مسلمان محافظ ہے وہ ان کا ایمان ہے۔ لہٰذا انہیں چاہیے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور نبی کریم 
طلق اھ گوں بل کی رراناف کے مطالق مین کے شاھ کی کا من کرتے سے ایی 
داری کو نبھانے کی کوشش کریں۔ 


اس ولایت میں ہر وہ نعمت بھی شامل ہے جسے اللہ تعالیٰ نے عطا کیا ہے جس میں ظاہری چیزیں 
شامل ہیں جیسے مال اور اندرونی چیزیں جیسے کہ جسم۔ ایک مسلمان کو ان چیزوں کو اسلام کے 
بتائے ہوئے طریقے سے استعمال کرتے ہوئے ان کی ذمہ داری پوری کرنی چاہیے۔ مثال کے طور 
پر ایک مسلمان کو اپنی آنکھیں صرف حلال چیزوں کو دیکھنے کے لیے اور اپنی زبان کو 
ضرف لان آوو یه افاظ کے لس اتال ڈڑتا جا 


یہ سرپرستی کسی کی زندگی میں دوسروں جیسے رشتہ داروں اور دوستوں تک بھی پھیلتی ہے۔ 
ایک مسلمان کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اس ذمہ داری کو اپنے حقوق کی ادائیگی اور نرمی 
سے نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے جیسے حقوق کو پورا کرتے ہوئے پورا کرنا 
چاہیے۔ کسی کو دوسروں سے خاص طور پر دنیاوی مسائل میں کٹنا نہیں چاہیے۔ اس کے بجائےء 
انہیں اس امید پر ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا جاری رکھنا چاہیے کہ وہ بہتر کے لیے بدل جائیں 
گے۔ اس سرپرستی میں کسی کے بچے بھی شامل ہیں۔ ایک مسلمان کو مثال کے طور پر رہنمائی 
کرتے ہوئے ان کی رہنمائی کرنی چاہیے کیونکہ یہ بچوں کی رہنمائی کا سب سے مؤثٹر طریقہ 
ہے۔ انہیں الله تعالیٰ کی اطاعت کرنی چاہیےء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے اور اپنے بچوں کو بھی 
ایسا ہی کرنا سکھائیں۔ 


نتیجہ اخذ کرنا کہ اس حدیث کے مطابق ہر ایک پر کوئی نہ کوئی ذمہ داری عائد ہوتی ہے۔ لہٰذا 
انہیں چاہیے کہ وہ علم حاصل کریں اور ان پر عمل کریں تاکہ ان کی تکمیل ہو کیونکہ یہ اللہ تعالیٰ 
کی اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے پھر کہا کہ الله تعالیٰ ان کے ساتھ لوگوں کی آزمائش کر رہا ہے۔ 


صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کا امتحان یہ تھا کہ کیا وہ اچھے معاملات میں اپنے قائد کی اطاعت 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام معاشرے کے قائدین کے لیے اخلاص ہے۔ اس میں انہیں بہترین مشورے 
کی پیشکش کرنا اور ان کے اچھے فیصلوں میں کسی بھی ضروری طریقے سے مدد کرنا شامل 
ہے جیسے کہ مالی یا جسمانی مدد۔ امام مالک کی موطاء کتاب نمبر 56ء حدیث نمبر 20 میں 
موجود ایک حدیث کے مطابق اس فرض کو ادا کرنے سے اللہ تعالیٰ راضی ہوتا ہے۔ باب 4 النساء 
:ایت 59 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اللہ کی اطاعت کرو اور رسول کی اطاعت کرو اور ان لوگوں کی جو " 
"...تم میں سے حاکم ہیں 


ضروری ہے کہ یہ اطاعت اس وقت تک فرض ہے جب تک کہ کوئی اللہ تعالیٰ کی نافرمانی نہ 
کرے۔ مخلوق کی کوئی اطاعت نہیں اگر یہ خالق کی نافرمانی کا باعث بنے۔ اس طرح کے 
معاملات میں لیڈروں کے خلاف بغاوت کرنے سے گریز کیا جانا چاہیے کیونکہ اس سے صرف 
معصوم لوگوں کا ہی نقصان ہوتا ہے۔ اس کے بجائے قائدین کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق نرمی 
سے نیکی اور برائی سے منع کرنا چاہیے۔ دوسروں کو اس کے مطابق عمل کرنے کی تلقین کرنی 
چاہیے اور ہمیشہ راہنماؤں سے صحیح راستے پر چلنے کی دعا کرنی چاہیے۔ لیڈر سیدھے رہیں 
گے تو عوام بھی سیدھے رہیں گے۔ 


لیڈروں کے ساتھ دھوکہ کرنا منافقت کی علامت ہے جس سے ہر وقت بچنا چاہیے۔ اخلاص میں ان 
معاملات میں ان کی اطاعت کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے جو معاشرے کو بھلائی پر اکٹھا 
کرتے ہیں اور ہر اس چیز سے تنبیہ کرتے ہیں جو معاشرے میں خلل پیدا کرے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے پھر فرمایا کہ جب وہ خود اس سے براہ راست معاملہ کر سکتے 
ہیں تو میں کسی اور کو معاملہ نہیں سونپوں گا۔ 


یہ خود مختار ہونے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 7432 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ اس بندے سے محبت کرتا ہے جو مخلوق سے بے نیاز ہو۔ اس کا 


مطلب یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے فرائض کی انجام دہی کے لیے ال تعالیٰ کی 
طرف سے فراہم کیے گئے اسباب مثلاً اپنی جسمانی طاقت کو پوری طرح استعمال کرے۔ انہیں 
سستی کا مظاہرہ نہیں کرنا چاہئے اور لوگوں سے چیزیں طلب کرنا چاہئے کیونکہ یہ عادت ان پر 
انتضنان کا باغث: کی ہے اون آ۵ تعالیٰ بن ٹرکل کی کرزمان ۓ؛ اساق کو ان باتین کم یتین 
ہونا چاہیے کہ جو کچھ بھی ہو جائے ان کا رزق ان کے لیے زمین و آسمان کی تخلیق سے پچاس 
ہزار سال پہلے مختص کر دیا گیا تھا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6748 میں موجود ایک 
حدیث سے ہوتی ہے۔ ایک مسلمان کو اپنی کوششوں پر توجہ مرکوز رکھنی چاہیے اور اس بات پر 
بھروسہ رکھنا چاہیے کہ اللہ تعالیٰ انھیں وہ عطا فرمائے گا جو ان کے لیے بہتر ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے پھر فرمایا کہ وہ کسی معاملے کو صرف اسی صورت میں سونپیں 
گے جب وہ خود اس سے براہ راست معاملہ نہ کر سکیں۔ وہ کسی ایسے شخص کو منتخب کرے 
گا جو قابل اور قابل اعتماد ہو۔ 


صحیح بخاری نمبر 2749 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے تنبیہ کی کہ امانتوں میں خیانت منافقت کا ایک پہلو ہے۔ 


اس میں وہ تمام امانتیں شامل ہیں جو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کی طرف سے ہیں۔ ہر نعمت اللہ تعالیٰ 
نے ان کے سپرد کی ہے۔ ان امانتوں کو پورا کرنے کا واحد طریقہ نعمتوں کو اس طریقے سے 
استعمال کرنا ہے جو اللہ تعالیٰ کو پسند ہے۔ یہ یقینی بنائے گا کہ وہ مزید برکات حاصل کریں گے 
:کیونکہ یہ سچا شکر ہے۔ باب 14 ابراہیمء آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


لوگوں کے درمیان اعتماد کو پورا کرنا بھی ضروری ہے۔ جسے کسی دوسرے کے سپرد کیا گیا ہو 
اسے جا گیا یق كاغاظط اتال تر نے رو کلعاش ورسشی کے عطلی تماق کڑے 
لوگوں کے درمیان سب سے بڑا اعتماد بات چیت کو خفیہ رکھنا ہے جب تک کہ دوسروں کو مطلع 
کرنے میں کوئی واضح فائدہ نہ ہو۔ بدقسمتی سے مسلمانوں میں اس کو اکٹر نظر انداز کیا جاتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے پھر کہا کہ اگر وہ اپنے گورنروں کو اچھا کریں گے تو ان کو انعام دیں 
گے لیکن اگر وہ اپنے فرائض میں کوتاہی کریں گے تو انہیں سزا دیں گے۔ 


معاشرہ تنزلی کا شکار نظر آنے کی ایک بڑی وجہ یہ ہے کہ لوگوں نے انصاف کرنا چھوڑ دیا 
ہے۔ صحیح بخاری نمبر 6787 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے ایک مرتبہ تنبیہ کی ہے کہ پچھلی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ حاکم کمزوروں کو سزا دیتے 
تھے جب وہ قانون توڑتے تھے لیکن امیز اور بااثٹر کو معاف کر دیتے تھے۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سربراہ مملکت ہونے کے ناطے اس حدیث میں یہاں تک اعلان فرمایا 
کہ اگر ان کی اپنی بیٹی نے کوئی جرم کیا تو وہ اس پر پوری قانونی سزا نافذ کریں گے۔ اگرچہ 
عوام الناس کے ارکان اس پوزیشن میں نہیں ہوں گے کہ وہ اپنے قائدین کو صرف اپنے اعمال پر 
قائم رہتنے کا مشورہ کرے سکین لیک رہ اپنے قاممغاملات اور اضال میں:ااضات سے کام آۓۓ اکر 
ان پر بالواسطہ اثر ڈال سکتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد 
جیسے کہ ان کے بچوں کے ساتھ برابری کا سلوک کرتے ہوئے انصاف سے کام لینا چاہیے۔ سنن 
ابوداؤد نمبر 3544 میں موجود حدیث میں خاص طور پر اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ انہیں 
چائلے کاروہ اپّے ام کازوبازی مفانلات می غتن و انضائت سے کاو الین خواہ وہ کسی کے ساٹ 
معاملہ کریں۔ اگر لوگ انفرادی سطح پر انصاف کے ساتھ کام کریں تو کمیونٹیز بہتر طور پر بدل 
سکتی ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ لوگ جو بااثر عہدوں پر ہیں جیسے کہ سیاست دان چاہے 
وہ چاہیں یا نہ چاہیںء انصاف سے کام لیں گے۔ 


ایک خوبصورت خطبہ - 2 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ؛ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ مندرجہ ذیل خطبہ کو امام محمد السلابی؛ 
عمر این الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1 صفحہ 179-172 میں زیر بحث لیا گیا ہس 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو قرآن مجید کی باقاعدگی سے تلاوت کرنے اور اس پر 
عمل کرنے کی تلقین کی تاکہ وہ اس کے لوگوں میں شامل ہو جائیں۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
مت ار یائی کی اسات انام کرت کے ھاتو ا خلا سے فزام ام کے سا خاش سس ال 
تعالیٰ کے کلام کے لیے گہرا احترام اور محبت شامل ہے۔ یہ اخلاص اس وقت ثابت ہوتا ہے جب 
کوئی شخص قرآن کریم کے تین پہلوؤں کو پورا کرتا ہے۔ سب سے پہلے اسے صحیح اور 
باقاعدگی سے پڑھنا ہے۔ دوسرا اس کی تعلیمات کو معتبر ذریعہ اور استاد کے ذریعے سمجھنا ہے۔ 
آخری پہلو یہ ہے کہ قرآن کریم کی تعلیمات پر الله تعالیٰ کو خوش کرنے کے مقصد سے عمل کیا 
جائے۔ مخلص مسلمان اس کی تعلیمات پر عمل کرنے کو اپنی خواہشات پر عمل کرنے پر ترجیح 
لیک سے سی فرآن گریم کت کاقت نید اتی کردا کر فررآن مافن از کان الکی کاب کے متلو 
سچے اخلاص کی علامت ہے۔ یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے جس کی تصدیق 
سنن ابوداؤد نمبر 1342 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو نصیحت کی کہ وہ قیامت کے دن حساب کتاب کرنے سے پہلے 
اپنا محاسبہ کریں۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لیں کیونکہ اللہ تعالیٰ 
گی اتید کرتی سے سار اتھڑخیں سے شس کرٹی اسانازی سے است : اعدق کا کرد نفست 
کرے گا تو یہ انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور نیک اعمال کی طرف ترغیب 
سے کی کر غرف نے گا لیکن مس ات اعمالق کایفاسشگی ہے شلرم لت مین گاج رت گا 
غفلت کی زندگی گزارے گا جس کی وجہ سے وہ سچے دل سے توبہ کیے بغیر گناہ کر بیٹھتے 
ہیں۔ یہ شخص قیامت کے دن اپنے اعمال کا تولنا بہت مشکل پائے گا۔ درحقیقت یہ انہیں جہنم میں 


ایک ہوشیار کاروباری مالک ہمیشہ اپنے کھاتوں کا باقاعدگی سے جائزہ لے گا۔ یہ اس بات کو 
یقینی بنائے گا کہ ان کے کاروبار کی سمت درست سمت میں چل رہی ہے اور یہ یقینی بنائے گا کہ 
وہ تمام ضروری اکاؤنٹس جیسے کہ ٹیکس ریٹرن کو درست طریقے سے مکمل کرتے ہیں۔ لیکن 
بیوقوف کاروباری مالک باقاعدگی سے اپنے کاروبار کا حساب نہیں لے گا۔ یہ منافع میں نقصان 
اور ان کے کھاتوں کی صحیح طریقے سے تیاری میں ناکامی کا باعث بنے گا۔ جو لوگ اپنے 
اکاؤنٹس کو صحیح طریقے سے حکومت کے پاس جمع کرانے میں ناکام رہتے ہیں انہیں جرمانے 
کا سامنا کرنا پڑتا ہے جو ان کی زندگی کو مزید مشکل بنا دیتا ہے۔ لیکن نوٹ کرنے کی اہم بات یہ 
ہے کہ قیامت کے ترازو کے لیے کسی کے اعمال کا درست اندازہ لگانے اور اسے تیار کرنے 
میں ناکامی کی سزا میں مالی جرمانہ شامل نہیں ہے۔ اس کی سزا زیادہ سخت اور واقعی ناقابل 
زبرداشت ہے۔ باب 99 زلزالء آیات 8-7 


پس جو کوئی ذرہ برابر نیکی کرے گا وہ اسے دیکھ لے گا۔ اور جو کوئی ذرہ برابر برائی کرے ' 
گا وہ سے شسکھ لے گا 


عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو نصیحت کی کہ وہ اس دن عظیم پریڈ کے لیے تیار ہو جائیں جب 
وہ اللہ تعالیٰ کے سامنے عدالت میں پیش ہوں گے اور اس سے کوئی راز پوشیدہ نہیں رہے گا۔ 


قیامت کے دن کی تیاری میں ان نعمتوں کا استعمال شامل ہے جو اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے کے 


حقیقت میں زیادہ تر معاملات میں اس مادی دنیا میں کوئی بھی چیز بذات خود اچھی یا بری نہیں 
ہے جیسے کہ دولت۔ جو چیز کسی چیز کو اچھی یا بری بناتی ہے وہ اس کے استعمال کا طریقہ 
ہے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ ہر وہ چیز جو اللہ تعالیٰ نے پیدا کی ہے اس کا اصل مقصد یہی تھا 
کہ اس کا صحیح استعمال اسلام کی تعلیمات کے مطابق ہو۔ جب کسی چیز کا صحیح استعمال نہ کیا 
جائے تو وہ حقیقت میں بیکار ہو جاتی ہے۔ مثال کے طور پرء دولت دونوں جہانوں میں مفید ہے 
جب اس کا صحیح استعمال کیا جائے جیسے کہ کسی شخص اور اس کے زیر کفالت افراد کی 
ضروریات پر خرچ کیا جائے۔ لیکن اگر اسے صحیح طریقے سے استعمال نہ کیا جائے مثلا 
ذخیرہ اندوزی یا گناہ کی چیزوں پر خرچ کرناء تو یہ بیکار اور اس کے اٹھانے والے کے لیے 
لعنت بھی بن سکتا ہے۔ محض دولت جمع کرنے سے دولت کی قدر و قیمت ختم ہوجاتی ہے۔ کاغذ 
اور دھاتی سکے ایک ٹک کے فاصلے پر کیسے کارآمد ہو سکتے ہیں؟ اس سلسلے میںء کاغذ کے 
ایک ٹکڑے اور پیسے کے نوٹ میں کوئی فرق نہیں ہے .یہ تب ہی مفید ہے جب اسے صحیح 
طریقے سے استعمال کیا جائے۔ 


لہٰذا اگر کوئی مسلمان یہ چاہتا ہے کہ ان کے تمام دنیاوی اموال دونوں جہانوں میں اس کے لیے 
نعمت بن جائیں تو اسے صرف یہ کرنا ہے کہ وہ قرآن پاک میں موجود تعلیمات اور حضرت محمد 
صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق ان کا صحیح استعمال کریں۔ اسے لیکن اگر وہ ان کا 
غلط استعمال کریں گے تو وہی نعمت ان کے لیے دونوں جہانوں میں بوجھ اور لعنت بن جائے گی۔ 
40+ 


جب کوئی شخص ان نعمتوں کا مقصد سمجھ لے تو صحیح رویہ اختیار کر سکتا ہے۔ 


مسلمان کے پاس ہر دنیوی نعمت صرف ایک ذریعہ ہے جو اسے آخرت تک پہنچنے میں مدد فراہم 
کرے۔ یہ اپنے آپ میں ایک اختتام نہیں ہے۔ مثال کے طور پرء دولت ایک ایسا ذریعہ ہے جسے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کے لیے استعمال کرنا چاہیے الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئےء ان 
کی ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنا چاہیے۔ یہ اپنے آپ میں کوئی 
حتمی یا حتمی مقصد نہیں ہے۔ 


اس سے نہ صرف ایک مسلمان کو آخرت پر توجہ مرکوز رکھنے میں مدد ملتی ہے بلکہ جب بھی 
وہ دنیاوی نعمتوں سے محروم ہوتے ہیں تو یہ ان کی مدد کرتا ہے۔ جب ایک مسلمان ہر دنیوی 
نعمت کوء جیسے کہ بچہہ؛ کو الله تعالیٰ کو راضی کرنے اور آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھتا 
ہے تو اس کے ضائع ہونے سے ان پر اتنا نقصان دہ اثر نہیں پڑے گا۔ وہ اداس ہو سکتے ہیں جو 
ایک قابل قبول جذبہ ہےە لیکن وہ غمگین نہیں ہوں گے جو بے صبری اور دیگر ذہنی مسائل؛ 
جیسے ڈپریشن کا باعث بنتے ہیں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ پختہ یقین رکھتے ہیں کہ ان کے پاس 
موجود دنیاوی نعمت صرف ایک ذریعہ ہے اس لیے اسے کھونے سے حتمی مقصد یعنی جنت میں 
نقصان نہیں ہوتاء جس کا نقصان تباہ کن ہے۔ لہٰذاء اب بھی حتمی مقصد پر توجہ مرکوز رکھنا انہیں 
غمگین ہونے سے روکے گا۔ 


اس کے علاوہء وہ یہ سمجھیں گے کہ جس چیز کو انہوں نے کھویا وہ صرف ایک ذریعہ تھاء وہ 
پختہ یقین رکھتے ہیں کہ انہیں اللہ تعالیٰ کی طرف سے اپنے حتمی مقصد تک پہنچنے اور اسے 
پورا کرنے کے لیے ایک اور ذریعہ فراہم کیا جائے گا۔ اس سے وہ غم سے بھی بچیں گے۔ جبکہ 
جو شخص اپنی دنیوی نعمتوں کو کسی وسیلہ کے بجائے خاتمہ سمجھتا ہے وہ اسے کھونے پر 
شدید غم کا سامنا کرے گا کیونکہ اس کا پورا مقصد اور مقصد ضائع ہو گیا ہے۔ یہ غم ڈپریشن اور 
دیگر ذہنی مسائل کا باعث بنے گا۔ 


آخر میں مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنی ہر نعمت کو آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھیں نہ کہ 
اپنے آپ میں خاتمہ۔ اس طرح کوئی بھی چیزوں کو ان کے قبضے میں رکھے بغیر حاصل کرسکتا 
ہے۔ اس طرح وہ دنیاوی چیزوں کو اپنے ہاتھ میں رکھ سکتے ہیں دلوں میں نہیں۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اگر کسی شخص کا مطلب الہ تعالیٰ کی 
نافرمانی ہو تو اس کی اطاعت نہیں ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو سکھاتا ہے کہ وہ مادی دنیا سے کچھ حاصل کرنے کے لیے اپنے ایمان پر 
:کبھی سمجھوتہ نہ کریں۔ باب 4 النساء آیت 135 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے كَّ 
“اپنے یا والدین اور رشتہ داروں کے خلاف ہی کیوں نہ ہو۔ 


چونکہ مادی دنیا عارضی ہے اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے وہ آخرکار ختم ہو جاتا ہے اور 
آخرت میں ان کے اعمال اور رویوں کا جوابدہ ہو گا۔ دوسری طرف. ایمان وہ قیمتی زیور ہے جو 
ایک مسلمان کی دنیا اور آخرت میں تمام مشکلات سے باحفاظت رہنمائی کرتا ہے۔ اس لیے کسی 
عارضی چیز کی خاطر جو چیز زیادہ فائدہ مند اور پائیدار ہو اس سے سمجھوتہ کرنا صریح 
ضافت سر 


بہت سے لوگ خاص طور پر خواتینء اپنی زندگی میں ایسے لمحات کا سامنا کریں گے جہاں انہیں 
اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے کا انتخاب کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر بعض صورتوں میں 
اور کسی خاص طریقے اسکارف اتار دیا ایک مسلمان عورت یہ مان سکتی ہے کہ اگر اس نے اپنا 
سے لباس پہن لیا تو وہ کام پر زیادہ عزت دار ہو گی اور کارپوریٹ کی سیڑھی بھی زیادہ تیزی 
سے چڑھ سکتی ہے۔ اسی طرح کارپوریٹ دنیا میں کام کے اوقات کے بعد ساتھیوں کے ساتھ گھل 
۷اجاداشرووت سھو ایا ے لد اکامشان ہے رگا ى یس کین سی باکب مو 
مدعو کر سکتا ہے۔ 


ایسے وقت میں یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ حتمی فتح اور کامیابی صرف انہی کو ملے گی جو 
اسلام کی تعلیمات پر ثابت قدم رہیں۔ اس طرح عمل کرنے والوں کو دنیوی اور دینی کامیابیاں 
نصیب ہوں گی۔ لیکن زیادہ اہم بات یہ ہے کہ ان کی دنیاوی کامیابی ان کے لیے بوجھ نہیں بنے 
گی۔ درحقیقت یہ الله تعالیٰ کے لیے بنی نوع انسان کے درمیان ان کے درجات اور ذکر کو بڑھانے 
کا ذریعہ بنے گا۔ اس کی مثالیں خلفائے راشدین اسلام ہیں۔ انہوں نے اپنے عقیدے پر کوئی 
سمجھوتہ نہیں کیا بلکہ زندگی بھر ثابت قدم رہے اور اس کے بدلے میں اللہ تعالیٰ نے انہیں دنیاوی 
اور کت تلظافظاہرتای 


کامیابی کی دیگر تمام شکلیں بہت وقتی ہیں اور جلد یا بدیر وہ اس کے علمبردار کے لیے مشکل 
بن جاتی ہیں۔ صرف ان بہت سی ہستیوں کا مشاہدہ کرنے کی ضرورت ہے جنہوں نے شہرت اور 
خوش قسمتی کے حصول کے لیے اپنے نظریات اور عقیدے پر سمجھوتہ کیا اور صرف یہی 
چیزیں ان کی اداسی پریشانیء ڈپریشن منشیات کے استعمال اور یہاں تک کہ خودکشی کا سبب 


ایک لمحے کے لیے ان دونوں راستوں پر غور کریں اور پھر فیصلہ کریں کہ کس کو ترجیح دی 
جائے اور کس کا انتخاب کیا جائے۔ 


ایک خوبصورت خطبہ - 3 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ مندرجہ ذیل خطبہ امام محمد السلابی عمر ابن 
الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد ۹1 صفحہ 174-173 میں زیر بحث آیا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو نصیحت کی کہ جیسا کہ وہ ان پر خلیفہ مقرر ہوئے ہیں اس کی 
سختی صرف ظالموں اور جابروں پر لاگو ہوگی۔ وہ کسی کو دوسروں پر ظلم کرنے کی اجازت نہیں 
دیتا تھا اور انہیں حق کے تابع ہونے پر مجبور کرتا تھا۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان 
خصوصیات کی نصیحت فرمائی جو مسلمان کے ایمان کو کامل کرتی ہیں۔ 


سب سے پہلے اللہ تعالیٰ کے لیے محبت کرنا ہے۔ اس میں دنیاوی اور دینی دونوں معاملات میں 
دوسروں کے لیے بہتر کی خواہش کرنا شامل ہے۔ اس کو عملی طور پر کسی کے اعمال کے ذریعے 
ظاہر کیا جانا چاہیے جس کا مطلب ہے؛ دوسروں کی مالیء جذباتی اور جسمانی طور پر مدد کرنا۔ 
ای اغعاتات کی سو ت تار متام سرت و امرس شیرے کردا کر امرساتا گے ئن 
ان کی محبت کی کمی کو بھی ثابت کرتا ہے کیونکہ یہ شخص صرف لوگوں سے تعریف اور دیگر 
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"'اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اپنے صدقات کو نصیحت یا ایذا پہنچا کر باطل نہ کرو۔"' 


دنیوی وجوہات کی بنا پر دوسروں کے بارے میں کسی بھی قسم کے منفی جذباتء جیسے حسدہ اللہ 
تعالیٰ کے لیے دوسروں سے محبت کرنے کے منافی ہے اور اس سے بچنا چاہیے۔ 


خلاصہ یہ کہ اس عمدہ خوبی میں دوسروں کے لیے وہ محبت شامل ہے جو صرف الفاظ سے نہیں 
بلکہ اعمال کے ذریعے اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث کے 
مطابق یہ مومن ہونے کا ایک پہلو ہے۔ 


مرکزی حدیث میں زیر بحث اگلی خصوصیت الہ تعالیٰ کے لیے بغض رکھنا ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ 
انسان کو ان چیزوں کو ناپسند کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ کو ناپسند ہیں جیسے اس کی نافرمانی۔ یہ نوٹ 
کرنا ضروری ہے اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو دوسروں سے نفرت کرنی چاہیے کیونکہ 
ارگ مھ ول سے :اف اقالیٰ سے ریم کی سل بوری ان کے کات اپیکاشلان کر سے کون 
خود اس گناہ کو ناپسند کرے جو ان سے ثابت ہے کہ اس سے بچنا اور دوسروں کو بھی اس سے 
خبردار کرنا۔ مسلمانوں کو چاہئے کہ وہ دوسروں سے تعلق توڑنے کے بجائے نصیحت کرتے رہیں 
کیونکہ یہ احسان مندی انہیں سچے دل سے توبہ کرنے کا باعث بن سکتی ہے۔ اس میں اپنے جذبات 
کی بنیاد پر چیزوں کو ناپسند کرنا شامل ہے جیسے کوئی عمل؛ جو کہ جائز ہے۔ آخر کار اللہ تعالیٰ 
کے لیے ناپسندیدگی کا ثبوت یہ ہے کہ جب وہ اپنے قول و فعل سے ناپسندیدگی کا اظہار کریں گے تو 
یہ ہرگز اس طرح نہیں ہوگا جو اسلام کی تعلیمات کے خلاف ہو۔ یعنی کسی چیز کے لیے ان کی 
ناپسندیدگی ان سے کبھی گناہ کا ارتکاب نہیں کرے گی کیونکہ اس سے ثابت ہوتا ہے کہ کسی چیز 
سے ان کی ناپسندیدگی ان کے اپنے لیے ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو یہ نصیحت بھی کی کہ میں عاجزی اور انکسار والوں کے 
سامنے عاجزی اختیار کرو۔ 


جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص اللہ تعالیٰ کے لیے عاجزی کے ساتھ زندگی بسر کرے گا تو اس کے 
درجات بلند ہوں گے۔ ایسا ہوتا ہے کیونکہ عاجزی اللہ کی بندگی کا ایک اہم پہلو ہے۔ عاجزی کا مخالف 
جو کہ فخر ہے صرف مالک یعنی اللہ تعالیٰ سے تعلق رکھتا ہے کیونکہ ہر چیز جو لوگوں کے پاس 
ہے وہ اسی کی طرف سے پپیدا اور عطا کی گئی ہے۔ اس حقیقت کو سمجھنا اس بات کو یقینی بناتا ہے 
گا ایا شڈ و سی مشار سب وی اتوھ کے اکا می ظا فکداین کی اق الما 
کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے سے عاجزی کا مظاہرہ کرتا ہے۔ یہ 
الله تعالیٰ کی سچی بندگی ہے اور دونوں جہانوں میں حقیقی عظمت کی طرف لے جاتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں سے وعدہ کیا کہ وہ ان سے صرف وہی مال لیں گے جس کے 
لینے کا الله تعالیٰ نے انہیں حکم دیا تھا۔ 


ناجائز استعمال کرنا کبیرہ گناہ ہے۔ اس میں غیر قانونی دولت کا استعمالء غیر قانونی اشیاء کا استعمال 
اور غیر قانونی کھانا کھانا شامل ہے۔ یہ بات قابل غور ہے کہ اسلام نے جن مخصوص چیزوں کو 
حرام قرار دیا ہے جیسے کہ شراب صرف وہی چیزیں نہیں ہیں جو حرام ہیں۔ درحقیقت حلال چیزیں 
بھی حرام ہو سکتی ہیں اگر وہ حرام چیزوں سے حاصل کی گئی ہوں۔ مثال کے طور پر؛ حلال کھانا 
حرام ہو سکتا ہے اگر اسے حرام مال سے خریدا جائے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ 
وہ اس بات کو یقینی بنائیں کہ وہ صرف حلال چیزوں سے نمٹتے ہیں کیونکہ یہ کسی کو برباد کرنے 
کے لیے :خرام کا ضرت ایک عمین لیتا تک 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 2346 کی ایک حدیث میں 
رھب اد تردی نے کی ھن تسا ندال کے کس کی مھا گر وھ 
الله تعالیٰ سے ان کی دعائیں رد ہو جائیں تو کیا ان کی کوئی نیکی قبول ہونے کی امید رکھی جا سکتی 
ہے؟ درحقیقت اس کا جواب صحیح بخاری نمبر 1410 میں موجود ایک اور حدیث میں دیا گیا ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح طور پر تنبیہ فرمائی کہ الله تعالیٰ صرف حلال کو 
قبول کرتا ہے۔ لہٰذا ہر وہ عمل جس کی بنیاد ناجائز ہو مثلا حرام مال کے ساتھ حج کرنا مردود ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح بخاری نمبر 3118 میں موجود ایک 
حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ اس قسم کے آدمی کو قیامت کے دن جہنم میں بھیج دیا جائے گا۔ باب 2 
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اور آپس میں ایک دوسرے کا مال ناحق نہ کھاؤ اور نہ ہی اسے حکمرانوں کے پاس بھیجو تاکہ 
"'[ لوگوں کے مال کا کچھ حصہ گناہ میں کھاؤء حالانکہ تم جانتے ہو کہ یہ حرام ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں سے وعدہ کیا کہ وہ ان سے صرف وہی مال لیں گے جس کے 
لینے کا اللہ تعالیٰ نے انہیں حکم دیا تھا۔ پھر وہ اس مال کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے خرچ کرے گا۔ 


یہ شرم کی بات ہے کہ نیک پیشروؤں کے زمانے سے حالات اتنے بدل گئے ہیں۔ ان دنوں جب وہ لیڈر 
بنے تو درحقیقت عوام کے خادم بن گئے اور عوام کا پیسہ اپنے ذاتی کاموں پر خرچ کرنے کے 
بجائے اپنا ذاتی پیسہ عوام پر خرچ کرتے۔ جبکہ آج کل قائدین اور شاہی خاندان عوام کی دولت خرچ 
کرنے کے بجائے ایسے برتاؤ کرتے ہیں جیسے وہ قوم کے آقا ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ صالح پیش روؤں کو اپنا رول ماڈل منتخب کریں اور ان کی 
خصوصیات کو اختیار کریں۔ مثال کے طور پر مسلمانوں کو ان تمام لوگوں کے بارے میں اپنے 
فرائض ادا کرنے چاہییں جو ان کی دیکھ بھال میں ہیں جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں 
ایک حدیث میں کی گئی ہے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو اپنی فکر نہیں کرنی چاہیے۔ اس کا 


ہات تے گر انس اض قاقی تی رھ ازتان پررئ کر تی جاسن او مین اک آزر کلت راد کے عراتھ 
سے اپنے فرائض کی ادائیگی کے لیے کوشش کرنی چاہیے۔ ان پر لازم ہے کہ پہلے اللہ تعالیٰ کی 
اطاعت کریں؛ اس کے احکام کی تعمیل کریں؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کریں اور تقدیر کا صبر 
کے ساتھ سامنا کریں اور پھر لوگوں کے حقوق ادا کریں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے پھر ان سب کو یاد دلایا کہ الله تعالیٰ سے ہر وقت ڈرو۔ 


تقویٰ/اللہ سے ڈرناء اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کیے بغیر حاصل نہیں کیا جا سکتا تاکہ 
الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل ہو سکے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کیا جا سکے اور رسول اللہ 
صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کر سکے۔ السلام علیکم باب 
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الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک مثتقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہو اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز کی 
طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے .پس تقویٰ کا ایک پہلو یہ ہے کہ ان چیزوں سے بچنا جو مشتبہ 
ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ چیزیں ایک مسلمان کو حرام سے ایک قدم اور قریب 
لے جاتی ہیں اور جتنا حرام کے قریب ہوتا ہے اس میں پڑنا اتنا ہی آسان ہوتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ 
جامع ترمذی نمبر 1205 میں ایک حدیث ہے کہ جو حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا ہے وہ اپنے 
دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ اگر معاشرے میں گمراہ ہونے والوں کا مشاہدہ کیا جائے تو اکثر 
صورتوں میں یہ اچانک نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے سے پہلے وہ 
شخص پہلے مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں غیر ضروری اور 


فضول چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام کی طرف لے جا سکتی 
ہیں۔ مثال کے طور پرء فضول اور فضول گفتگو جس کو اسلام نے گناہ کی درجہ بندی نہیں کی ہے 
اکثر بد کلامی کا باعث بنتی ہے جیسے غیبت جھوٹ اور غیبت۔ اگر کوئی شخص فضول باتوں میں 
مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بلا شبہ بد کلامی سے بچ جائے گا۔ یہ عمل ان تمام چیزوں 
پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضول؛ غیر ضروری اور خاص طور پر مشکوک ہوں۔ 


صحیح بخاری نمبر 2686 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ فرمائی کہ نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے کے اہم فریضے کو ادا نہ کرنے کو دو 
درجے بھری ہوئی کشتی کی مثال سے سمجھا جا سکتا ہے۔ لوگوں کا .نچلی سطح کے لوگ جب بھی 
پانی حاصل کرنا چاہتے ہیں تو بالائی سطح کے لوگوں کو پریشان کرتے رہتے ہیں۔ اس لیے وہ نچلی 
سطح پر ایک سوراخ کرنے کا فیصلہ کرتے ہیں تاکہ وہ براہ راست پانی تک رسائی حاصل کر سکیں۔ 
اگر بالائی سطح کے لوگ انہیں روکنے میں ناکام رہے تو یہ سب غرق ہو جائیں گے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ نرمی کے ساتھ اپنے علم کے مطابق نیکی کا حکم اور برائی 
سے منع کرنا کبھی ترک نہ کریں۔ ایک مسلمان کو ہرگز یہ یقین نہیں کرنا چاہیے کہ جب تک وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کرتے رہیں گے دوسرے گمراہ لوگ ان پر منفی اثر نہیں ڈال سکیں گے۔ سڑے 
ہوئے سیب کے ساتھ رکھنے پر ایک اچھا سیب بالآخر متاثر ہو جائے گا۔ اسی طرح جو مسلمان 
دوسروں کو نیکی کا حکم دینے میں ناکام رہتا ہے وہ آخر کار اس کے منفی رویے سے متاثر ہوتا ہے 
خواہ وہ لطیف ہو یا ظاہر۔ اگر وسیع تر معاشرہ بھی غافل ہو جائے تو اپنے اہل وعیال کو نصیحت کرنا 
ہرگز ترک نہیں کرنا چاہیے کیونکہ نہ صرف ان کے منفی رویے ان پر زیادہ اثر انداز ہوں گے بلکہ 
سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود حدیث کے مطابق یہ تمام مسلمانوں پر فرض ہے۔ اگر کسی 
مسلمان کو دوسروں کی طرف سے نظر انداز کیا جاتا ہے تو اسے نرمی سے نصیحت کرتے ہوئے 
اپنا فرض ادا کرنا چاہیے جس کی تائید مضبوط دلائل اور علم سے ہوتی ہے۔ صرف اسی طرح وہ ان 
کے منفی اثرات سے محفوظ رہیں گے اور قیامت کے دن معاف کر دیے جائیں گے۔ لیکن اگر وہ 


صرف اپنی فکر کریں اور دوسروں کے اعمال کو نظر انداز کریں تو اندیشہ ہے کہ دوسروں کے 
منفی اثرات ان کی گمراہی کا باعث بن سکتے ہیں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے پھر انہیں مخلصانہ نصیحت کرنا ان کا فرض یاد دلایا۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ صحیح اور خلوص کے ساتھ عام طور پر دیکھا جائے تو 
مشورہ دیں کیونکہ سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث کے مطابق یہ اسلام کا ایک پہلو ہے۔ 
اپنے کردار کی بنیاد پر مشورہ لینے والے کا کردار۔ یہ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم کی روایت ہے جنہوں نے مختلف لوگوں سے ایک ہی چیز کے بارے میں سوال کرنے پر 
مختلف نصیحتیں فرمائیں۔ یہ اہم ہے کیونکہ لوگ مختلف ہوتے ہیں اور جو ایک شخص دوسرے کو 
برداشت کرنے کے قابل سمجھتا ہے وہ نہیں ہو سکتا اس لیے سائل کے کردار کی بنیاد پر مشورہ دینا 
بہتر ہے۔ یہ رویہ متعصبانہ رائے دینے کے امکانات کو کم کر دے گا جو ان کے اپنے کردار اور 
طرز زندگی کے مطابق ہے۔ 


اس کے علاوہہ زیادہ تر معاملات میں حلال معاملات میں یہ بہتر ہے کہ لوگوں کو براہ راست مشورہ 
نہ دیا جائے کہ کیا کرنا ہے اس کے بجائے انہیں مشورہ دیا جائے اور ان کی مدد کی جائے کہ وہ ہر 
ممکنہ انتخاب کے فائدے اور نقصانات کی فہرست جمع کریں اور پھر اس فہرست کی بنیاد پر باخبر 
فیصلہ کریں۔ .یہ زیادہ تر ممکنہ طور پر ایک بہتر اور تسلی بخش نتیجہ کی طرف لے جائے گا اور 
یہ مستقبل میں کسی شخص کو اپنے مشیر پر الزام لگانے سے روکتا ہے کیونکہ انہوں نے انہیں براہ 
راست مشورہ نہیں دیا تھا کہ وہ مخصوص آپشن کا انتخاب کریں۔ 


آخر میں کسی شخص کو یہ تسلیم کرنے میں کبھی شرم نہیں آنی چاہیے کہ وہ کسی معاملے کے 
بارے میں غیر یقینی ہیں اور دوسروں کو مشورہ دینا چاہیے کہ اگر ضروری ہو تو کسی سے زیادہ 
اہل 7 نوا لنَ 


ایک سادہ زندگی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے خلیفہ بننے کے بعدء قوم کے امور کی دیکھ بھال نے انہیں اپنے اور 
اپنے خاندان کے لیے روزی کمانے سے مشغول کر دیا۔ اس کے بعد اسے معمولی تنخواہ دی گئی جس 
میں ایک سواری کا جانور سردیوں کا لباس؛ گرمیوں کے لیے لباس؛ اپنے زیر کفالت افراد کے لیے 
کافی خوراک اور وہی رقم جو مدینہ میں کسی دوسرے مسلمان کے لیے مختص کی گئی تھی۔ اس پر 
امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 2238 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


آج کے سیاست دانوں کی طرح حضرت عمر رضی الہ عنہ بھی پرتعیش اجرت کا مطالبہ کر سکتے 
تھے لیکن انہوں نے اس سے باز آ کر حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی تقلید میں سادہ طرز زندگی 
اختیار کی۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4118 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ سادگی ایمان کا حصہ ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو اپنی تمام دولت اور جائز خواہشات کو ترک کرنے کی تعلیم نہیں دیتا بلکہ یہ ان کو 
اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں جیسے کہ ان کی خوراک؛ لباس؛ رہائش اور کاروبار میں سادہ طرز 
زندگی اپنانے کی تعلیم دیتا ہے تاکہ وہ انہیں فارغ وقت فراہم کریں۔ آخرت کے لیے مناسب طریقے 
سے تیاری کریں۔ اس میں اللہ تعالیٰ کے احکامات کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول 
اه خلى او علم ول کی زو الات کے مطابقٰ میں کے ساتھ شوں کاتتائلہ کردا گار ت ہے اس ساد 
زندگی میں اس دنیا میں کوشش کرنا بھی شامل ہے تاکہ کسی کی ضرورتوں اور ان کے محتاجوں کی 
ضرورتوں کو بغیر زیادتیء فضول خرچی اور اسراف کے پورا کیا جا سکے۔ 


ایک مسلمان کو یہ سمجھ لینا چاہیے کہ وہ جتنی سادہ زندگی گزاریں گے وہ دنیاوی چیزوں پر اتنا ہی 
کم دباؤ ڈالیں گے اور اسی لیے وہ آخرت کے لیے اتنا ہی زیادہ کوشش کر سکیں گے جس سے ذہنیء 
جسم اور روح کا سکون حاصل ہو گا۔ لیکن ایک شخص کی زندگی جتنی زیادہ پیچیدہ ہوگی وہ اتنا ہی 
زیادہ دباؤ ڈالے گاء مشکلات کا سامنا کرے گا اور اپنی آخرت کے لیے کم کوشش کرے گا کیونکہ 
دنیاوی چیزوں سے ان کی مصروفیات کبھی ختم ہوتی نظر نہیں آئیں گی۔ یہ رویہ انہیں ذہنی جسم اور 
روح کا سکون حاصل کرنے سے روک دے گا۔ 


سادگی دنیا میں آسودگی کی زندگی اور قیامت کے دن سیدھا حساب کتاب کا باعث بنتی ہے۔ جب کہ 
ایک پیچیدہ اور عیش و عشرت کی زندگی صرف ایک دباؤ والی زندگی اور قیامت کے دن سخت اور 
مشکل حساب کتاب کا باعث بنے گی۔ 


وفاداروں کا کمانڈر 


ابتدا میںء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سرکاری طور پر اپنے آپ کو رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم 
کے خلیفہ )ابوبکر رضی اللہ عنہ (کا خلیفہ کہتے تھے۔ ایک موقع پر حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے 
عراق کے گورنر کو حکم دیا کہ وہ اپنے پاس دو مسلمان بھیجیں جو انہیں اہل عراق کے حالات سے 
آگاہ کریں۔ جب وہ پہنچے تو انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ سے ملنے کی اجازت چاہی اور انہیں 
وفاداروں کا سردار کہا۔ اس کے بعد اس نے یہ لقب اختیار کیا اور اس کے بعد آنے والوں نے بھی۔ اس 
پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 229-228 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اس لقب کو صحیح معنوں میں مجسم اور پورا کیا جیسا کہ انہوں نے مثال کے 
طور پر رہنمائی کی۔ 


تمام مسلمانوں خصوصاً والدین کے لیے ضروری ہے کہ وہ دوسروں کو جو نصیحت کرتے ہیں اس 
پر عمل کریں۔ اگر کوئی تاریخ کے اوراق پلٹائنے تو ظاہر ہے کہ جنہوں نے اپنی تبلیغ پر عمل کیا ان 
کا دوسروں پر ان لوگوں کے مقابلے میں بہت زیادہ مثبت اثر پڑا جنہوں نے مثال کے طور پر رہنمائی 
نہیں کی۔ بہترین نمونہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم ہیں جنہوں نے نہ صرف اس پر عمل کیا بلکہ 
ان تعلیمات پر کسی اور سے زیادہ سختی سے عمل کیا۔ صرف اس رویہ سے مسلمان بالخصوص 
والدین کا دوسروں پر مثبت اثر پڑے گا۔ مثال کے طور پرہ اگر ایک ماں اپنے بچوں کو خبردار کرتی 
ہے کہ جھوٹ نہ بولیں کیونکہ یہ گناہ ہے لیکن اکثر ان کے سامنے جھوٹ بولتی ہے تو اس کے بچے 
اس کی نصیحت پر عمل کرنے کا امکان نہیں رکھتے۔ ایک شخص کے اعمال کا ہمیشہ دوسروں پر 
اس کی تقریر سے زیادہ اثر ہوتا ہے۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ 
دوسروں کو مشورہ دینے سے پہلے کسی کو کامل ہونا ضروری ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ دوسروں 
کو نصیحت کرنے سے پہلے اپنے مشورے پر عمل کرنے کی مخلصانہ کوشش کریں۔ قرآن کریم نے 
مندرجہ ذیل آیت میں واضح کیا ہے کہ اللہ تعالیٰ اس طرز عمل کو ناپسند کرتا ہے۔ درحقیقت صحیح 
بخاری نمبر 3267 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی ہے 


کہ جس شخص نے نیکی کا حکم دیا لیکن خود اس سے روکا اور برائی سے منع کیا اور خود اس پر 
:عمل کیا وہ خود ہی اس پر عمل کرے گا۔ جہنم میں سخت سزا دی گئی۔ باب 61 الصف؛ آیت 3 


“الله کے نزدیک سخت ناپسندیدہ بات یہ ہے کہ تم وہ بات کہو جو تم کرتے نہیں۔” 


لہٰذا تمام مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ان کی نصیحت پر خود عمل کرنے کی کوشش کریں 
پھر دوسروں کو بھی ایسا کرنے کی تلقین کریں۔ مثال کے طور پر رہنمائی کرنا تمام انبیاء علیہم السلام 
کی روایت ہے اور دوسروں کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کا بہترین ذریعہ ہے۔ 


دوسروں کی رہنمائی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ یہ تبصرہ کیا کہ وہ لوگوں کو راہ راست پر لائے گا۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 174 میں 
بُخُٹ کی گئی ہے 


جامع ترمذی نمبر 2674 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ دوسروں کو نیکی کی طرف رہنمائی کرنے والے کو ان کی نصیحت پر 
عمل کرنے والوں کے برابر اجر ملے گا۔ اور جو لوگ دوسروں کو گناہوں کی طرف رہنمائی 
کرتے ہیں ان سے ایسا حساب لیا جائے گا جیسے انہوں نے گناہ کیے ہوں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ دوسروں کو نصیحت اور رہنمائی کرتے وقت احتیاط برتیں۔ 
ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نیکی کے کاموں میں صرف اس لیے نصیحت کرے کہ 
وہ اس سے ٹواب حاصل کریں اور دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی نصیحت کرنے سے 
گریز کریں۔ ایک شخص قیامت کے دن محض یہ دعویٰ کر کے عذاب سے نہیں بچ سکے گا کہ وہ 
صرف دوسروں کو گناہوں کی طرف دعوت دے رہا ہے چاہے اس نے خود گناہ کیوں نہ کیے ہوں۔ 
الله تعالیٰ رہنما اور پیروکار دونوں کو ان کے اعمال کے لیے جوابدہ ٹھہرائے گا۔ لہٰذا مسلمانوں کو 
دوسروں کو صرف وہی کام کرنے کی تلقین کرنی چاہیے جو وہ خود کریں گے۔ اگر وہ اپنے نامہ 
اعمال میں کسی عمل کو ناپسند کرتے ہیں تو انہیں دوسروں کو اس عمل کی تلقین نہیں کرنی 
چاہیےۓ: 


اس اسلامی اصول کی وجہ سے مسلمانوں کو یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت 
کرنے سے پہلے مناسب علم حاصل کریں کیونکہ اگر وہ دوسروں کو غلط نصیحت کرتے ہیں تو 
وہ آسانی سے اپنے گناہوں کو بڑھا سکتے ہیں۔ 


اس کے علاوہء یہ اصول مسلمانوں کے لیے ان کاموں کا اجر حاصل کرنے کا ایک انتہائی آسان 
طریقہ ہے جو وہ خود اسباب کی کمی کی وجہ سے انجام نہیں دے سکتے؛ جیسے کہ دولت۔ مثال 
کے طور پر؛ ایک شخص جو مالی طور پر صدقہ دینے کی استطاعت نہیں رکھتا ہے وہ دوسروں 
کو ایسا کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے اور اس کے نتیجے میں وہ صدقہ کرنے والے کے برابر 
ثواب حاصل کرے گا۔ 


رحم اور شفقت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنی خلافت کے دوران جو پہلا کام کیا ان میں سے ایک یہ تھا 
کہ وہ خواتین قیدیوں کو جو مرتد کی جنگوں کے دوران پکڑی گئی تھیں ان کو ان کے قبیلوں میں 
واپس کر دیں جو توبہ کر کے اسلام میں واپس آگئی تھیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 180 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ کو یہ حق حاصل تھا کہ وہ ایسا نہ کریں لیکن انہوں نے فیصلہ کیا کہ اس 
احسان کو ان قبائل تک پہنچا دیں جنہوں نے ارتداد کے بعد توبہ کی تھی۔ یہ ان مسلمانوں کو یاد 
دلانے کا طریقہ تھا جو مرتد کی جنگوں کے دوران اسلام پر ثابت قدم رہے تاکہ ارتداد سے توبہ 

کرنے والوں کے خلاف کسی قسم کے بُرے جذبات کو نہ چھوڑیں۔ 


تمام مسلمانوں کو امید ہے کہ قیامت کے دن اللہ تعالیٰ ان کی گزشتہ غلطیوں اور گناہوں کو ایک 
طرف رکھے گاء نظر انداز کرے گا اور معاف کر دے گا۔ لیکن عجیب بات یہ ہے کہ انہی 
مسلمانوں میں سے اکثر جو اس کی امید اور دعا کرتے ہیں وہ دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک نہیں 
کرتے۔ مطلبء وہ اکثر دوسروں کی ماضی کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں اور انہیں اپنے خلاف 
ہتھیار کے طور پر استعمال کرتے ہیں۔ یہ ان غلطیوں کی طرف اشارہ نہیں ہے جن کا اثر حال یا 
مستقبل پر ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر ڈرائیور کی وجہ سے ہونے والا کار حادثہ جو کسی 
دوسرے شخص کو جسمانی طور پر معذور کر دیتا ہے ایک غلطی ہے جو حال اور مستقبل میں 
شکار کو متاثر کرے گی۔ اس قسم کی غلطی کو چھوڑنا اور نظر انداز کرنا سمجھنا مشکل ہے۔ 
لیکن بہت سے مسلمان اکثر دوسروں کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں جو کسی بھی طرح سے مستقبل 
کو متاثر نہیں کرتی ہیں جیسے کہ زبانی توہین۔ اگرچہ غلطی ختم ہو چکی ہے لیکن یہ لوگ موقع 
ملنے پر اسے زندہ کرنے اور دوسروں کے خلاف استعمال کرنے پر اصرار کرتے ہیں۔ یہ ایک 
انتہائی افسوسناک ذہنیت ہے جیسا کہ کسی کو سمجھنا چاہئے کہ لوگ فرشتے نہیں ہیں۔ کم از کم 
ایک مسلمان جو اللہ تعالیٰ سے اپنی ماضی کی غلطیوں سے درگزر کرنے کی امید رکھتا ہے اسے 
دوسروں کی ماضی کی غلطیوں کو نظر انداز کرنا چاہیے۔ جو لوگ اس طرح برتاؤ کرنے سے 
انکار کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کے زیادہ تر تعلقات ٹوٹ چکے ہیں کیونکہ کوئی بھی رشتہ 
مکمل نہیں ہوتا ہے۔ وہ ہمیشہ اختلاف کا شکار رہیں گے جو ہر رشتے میں غلطی کا باعث بن 
سکتے ہیں۔ اس لیے جو اس طرح کا برتاؤ کرے گا وہ تنہا ہو جائے گا کیونکہ ان کی بری ذہنیت 


انہیں دوسروں کے ساتھ اپنے تعلقات کو خراب کرنے کا باعث بنتی ہے۔ یہ عجیب بات ہے کہ یہ 
لوگ تنہا رہنے سے نفرت کرتے ہیں لیکن پھر بھی ایسا رویہ اپناتے ہیں جو دوسروں کو ان سے 
دور کرتا ہے۔ یہ منطق اور عقل کی نفی کرتا ہے۔ تمام لوگ یہ چاہتے ہیں کہ وہ زندہ رہتے ہوئے 
ار ان کے اققال کے سداان سے ممیت او احت رام کیاتجائے لیکن بس روز آئن کۓ یالکل برعکین 
ہوتا ہے۔ جب وہ زندہ ہوتے ہیں تو لوگ ان سے تنگ آ جاتے ہیں اور جب وہ مرتے ہیں تو لوگ 
انہیں سچے پیار اور محبت سے یاد نہیں کرتے۔ اگر وہ انہیں یاد کرتے ہیں تو یہ محض رواج سے 
بارن ہے 


ماضی کو جانے دینے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو دوسروں کے ساتھ حد سے زیادہ اچھا 
سلوک کرنے کی ضرورت ہے لیکن اسلام کی تعلیمات کے مطابق سب سے کم احترام کرنا ہے۔ 
اس میں کچھ خرچ نہیں ہوتا اور اس کے لیے تھوڑی محنت درکار ہوتی ہے۔ لہٰذا انسان کو چاہیے 
کہ وہ درگزر کرنا سیکھے اور لوگوں کی ماضی کی غلطیوں کو جانے دیا جائے تو شاید اللہ تعالیٰ 
:قیامت کے دن ان کی پچھلی غلطیوں کو درگزر فرمائے گا۔ باب 24 النورء آیت 22 


لوت مھ کر سا ای فا کر سس کم ساس ےھ ھی سان 
دے؟ اور اللہ بخشنے والا مہربان ہے“۔ 


نتائج کے خوف سےء عمر بن خطاب رضی الله عنہ نے ایک بار تبصرہ کیا کہ مجھے یقین نہیں 
ہے کہ وہ خلیفہ ہیں یا بادشاہ۔ کسی نے جواب دیا کہ دونوں میں فرق ہے۔ خلیفہ صرف وہی چیزیں 
لیتا اور استعمال کرتا ہے جو عوام سے تعلق رکھتی ہیں۔ جبکہ ایک بادشاہ عوام کی چیزوں کا غلط 
استعمال کرتا ہے۔ اس نے نتیجہ اخذ کیا کہ عمر رضی اللہ عنہ نے ایک خلیفہ کی طرح برتاؤ کیا 
ورگ اشامت این یر امام معن السلانی غبر تن القطاب ان کی زندگی ان كت بد 1ء ضقعہ 

میں بحث کی گئی ہے۔ 181 


درحقیقت کامیابی اور ناکامی؛ نعمتوں اور لعنت میں فرق یہ ہے کہ کوئی شخص ان دنیاوی نعمتوں 
قرشیں طرتے اتال کر تا ہے اشین لیں کے اشفاز شامت 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ وہ دنیاوی تعریفوں کے مطابق کسی صورت حال 
کو اچھے یا برے کے طور پر متعین نہ کریں۔ مثال کے طور پرء دنیاوی تعریف کے مطابق امیر 
ہونا اچھا ہے جبکہ غریب ہونا برا ہے۔ اس کے بجائے مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اچھے اور برے 
واقعات اور چیزوں کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق قرار دیں۔ یعنی ہر وہ چیز جو انسان کو اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کے قریب لے جائے اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب 
اور صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرنے کی صورت میں وہ اچھی ہے خواہ دنیوی نقطہ نظر سے 
اسے برا ہی کیوں نہ دیکھا جائے۔ .اور ہر وہ چیز جو بندے کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت سے دور کر 
دے وہ بری ہے خواہ وہ اچھی ہی کیوں نہ ہو۔ 


اسلام کی تمام تعلیمات میں ایسی بہت سی مثالیں موجود ہیں جو اس بات کو ظاہر کرتی ہیں۔ مثال 
کے طور پر قارون ایک انتہائی دولت مند شخص تھا جو حضرت موسیٰ علیہ السلام کے زمانے 
میں رہتا تھا۔ اس وقت اور اب بہت سے لوگ اس کی دولت کو اچھی چیز سمجھتے ہیں لیکن جیسا 
کہ اس نے اسے غرور تک پہنچایا یہ اس کی تباہی کا ذریعہ بن گیا۔ تو اس کے معاملے میں دولت 
مند ہونا بری بات تھی۔ باب 28 القصص٤‏ آیات 81-79۔ 


پس وہ اپنی قوم کے سامنے اپنی زینت کے ساتھ نکلا۔ جو لوگ دنیاوی زندگی کے خواہش مند “ 
تھے انہوں نے کہا کہ کاش ہم بھی ویسا ہی ہوتے جو قارون کو دیا گیا تھاء بیشک وہ بڑے خوش 
نصیبوں میں سے ہے لیکن جن لوگوں کو علم دیا گیا تھا وہ کہنے لگے :تم پر افسوس !اللہ کا اجر 
اس کے لیے بہتر ہے جو ایمان لائے اور نیک عمل کرے۔ اور یہ صبر کے سوا کسی کو نہیں 
ملتا۔ "اور ہم نے اسے اور اس کے گھر کو زمین میں دھنسا دیاء اور اس کے لیے اللہ کے سوا اس 
کی مدد کرنے والی کوئی جماعت نہ تھی اور نہ وہ ان لوگوں میں سے تھا جو اپنا دفاع کر سکتے 


تھے۔ 


دوسری طرف اسلام کے تیسرے صحیح ہہدایت یافتہ خلیفہ عثمان بن عفان رضی اللہ عنہ بھی دولت 
مند تھے لیکن انہوں نے اپنی دولت کا صحیح استعمال کیا۔ درحقیقت ایک بار کثیر مال عطیہ کرنے 
کے بعد حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے انہیں بتایا کہ اس دن کے بعد ان کے ایمان 
کو کوئی چیز نقصان نہیں پہنچا سکتی۔ اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 3701 میں موجود ایک 
حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے۔ پس اس کے معاملے میں مال ایک اچھی چیز تھی۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ ہر مشکل کا سامنا کرتا ہے اس کے پیچھے 
حکمتیں ہوتی ہیں خواہ وہ ان کا مشاہدہ نہ کرے۔ اس لیے انہیں دنیاوی نقطہ نظر سے کسی چیز 
کے اچھے یا برے ہونے پر یقین نہیں کرنا چاہیے۔ یعنی اگر وہ چیز ان کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی 
:طرف ترغیب دے تو یہ اچھی ہے خواہ بُری لگے۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز 
''پسند ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور اللہ جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


دوسروں سے مشورہ کرنا 


اپنے پیشروؤں کی طرح عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ بھی عوامی معاملات میں دوسروں سے 
گفووہ کے کے کوا اک رر تھے اون ہے اھ ایا کیا تھا کربھیر شازرت کے سے 
میں کوئی بھلائی نہیں ہے۔ انہوں نے ایک بار یہ بھی کہا تھا کہ انفرادی رائے ایک دھاگے کی 
مانند ہوتی ہے دو رائے دو جڑے دھاگوں کی طرح ہوتی ہیں اور تین کو توڑا نہیں جا سکتا۔ وہ 
دوسروں کو صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنے کی نصیحت کرے گا جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے 
ہیں۔ یہاں تک کہ وہ اپنے فوجی کمانڈروں کو مشورہ دیتا کہ وہ اپنی فوج کے اعلیٰ ارکان خصوصاً 
صحابہ کرام رضوان اللہ علیہم اجمعین سے مشورہ کریں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر ابن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 183-182 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو اپنے معاملادت میں صرف چند لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے۔ انہیں چاہیے کہ قرآن 
:کریم کی نصیحت کے مطابق ان چند لوگوں کا انتخاب کریں۔ باب 16 النحلء آیت 43 


“'پس اہلِ پیغام سے پوچھ لو اگر تم نہیں جانتے۔" 


یہ آیت مسلمانوں کو علم رکھنے والوں سے مشورہ کرنے کی یاد دلاتی ہے۔ جیسا کہ ایک جاہل 
شخص سے مشورہ کرنے سے مزید پریشانی پیدا ہوتی ہے۔ جس طرح کوئی شخص اپنی جسمانی 
صحت کے بارے میں کار مکینک سے مشورہ کرنا بے وقوف ہو گا ایک مسلمان کو صرف ان 
لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اس کے بارے میں علم رکھتے ہوں اور اس سے منسلک 
اسلامی تعلیمات۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے 
ہوں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ کبھی بھی دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ نہیں دیں 


گے۔ جبکہ جو لوگ اللہ تعالیٰ سے ڈرتے یا اس کی اطاعت نہیں کرتے وہ علم اور تجربہ رکھتے 
ہیں لیکن وہ آسانی سے دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ دیتے ہیں جس سے صرف 
پریشانیوں میں اضافہ ہوتا ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والے حقیقی علم کے مالک ہوتے ہیں 
:اور یہی علم دوسروں کو ان کے مسائل میں کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے۔ باب 35 فاطرء آیت 28 


الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔“ 


اچھے ساتھی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ دوسروں کو صرف اچھی صحبت حاصل کرنے کی تلقین کرتے تھے 
کیونکہ بری صحبت دونوں جہانوں میں بہت سے مسائل کا باعث بنتی ہے۔ اس نے ایک مرتبہ 
اپنے ایک گورنر سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو حکم دیا کہ وہ مخلص دوست اپنائیں اور 
جھوٹوں سے بچیں کیونکہ وہ اسے فائدہ نہیں پہنچا سکتے؛ چاہے وہ کبھی کبھار سچ ہی کیوں نہ 
بولیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 184 


صحیح بخاری نمبر 5534 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے اچھے اور برے ساتھی میں فرق بیان فرمایا۔ اچھا ساتھی عطر بیچنے والے کی طرح ہے۔ ان 
کا ساتھی یا تو کوئی عطر حاصل کرے گا یا کم از کم خوشگوار بو سے متاثر ہوگا۔ جبکہ برا 
ساتھی لوہار کی طرح ہوتا ہے اگر اس کا ساتھی اپنے کپڑے نہیں جلائے گا تو وہ ضرور دھوئیں 
سے متاثر ہوگا۔ 


مسلمانوں کو یہ سمجھنا چاہیے کہ وہ جن لوگوں کے ساتھ جائیں گے ان کا اثر ان پر پڑے گا چاہے 
یہ اثٹر مثبت ہو یا منفی ظاہر ہو یا لطیف۔ کسی کا ساتھ دینا اور اس سے متاثر نہ ہونا ممکن نہیں۔ 
سنن ابو داؤد نمبر 4833 میں موجود حدیث اس بات کی تصدیق کرتی ہے کہ ایک شخص اپنے 
ساتھی کے مذہب پر ہے۔ یعنی انسان اپنے ساتھی کی خصوصیات کو اپناتا ہے۔ اس لیے مسلمانوں 
کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ ہمیشہ صالحین کا ساتھ دیں کیونکہ وہ بلا شبہ ان پر مثبت اثر ڈالیں 
گے وہ انھیں الله تعالیٰ کی اطاعت؛ اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور 
صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے کی ترغیب دیں گے۔ جبکہ برے ساتھی یا تو اللہ تعالیٰ کی 
نافرمانی پر اکسائیں گے یا پھر مسلمان کو آخرت کی تیاری کے بجائے مادی دنیا پر توجہ مرکوز 
کرنےۓ کی لَرَغیب ادین گے۔یۂ رویۃ ان کے لیۓ قیامت کے ذن بڑے ندامثِ کا باعث پنے گا :خواہ 
وہ چیزیں حلال ہوں لیکن ان کی ضرورت سے زیادہ ہوں۔ 


آخر میںء جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 3688 میں موجود حدیث کے مطابق ایک شخص آخرت 
میں ان لوگوں کے ساتھ ختم ہو جائے گا جس سے وہ محبت کرتا ہے ایک مسلمان کو عملی طور 
پر اس دنیا میں صالحین کے ساتھ محبت کا اظہار کرنا چاہیے۔ لیکن اگر وہ برے یا غافل لوگوں کا 
ساتھ دیتے ہیں تو اس سے ثابت ہوتا ہے کہ وہ ان سے محبت کرتے ہیں اور آخرت میں ان کی 
:آخری منزل ہے۔ باب 49 از زخرف؛ آیت 67 


“اس دن قریبی دوست ایک دوسرے کے دشمن ہوں گے سوائے نیک لوگوں کے۔” 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ قرآن کریم کو سمجھنے اور اس پر عمل کرنے والوں کو اپنے قریب 
رکھتے تھے تاکہ ان سے مشورہ لیا جا سکے۔ اس نے ان کی عمرء سماجی حیثیت یا کسی دوسرے 
دنیاوی لیبل کا مشاہدہ نہیں کیا۔ اس کی وجہ سے بہت سے نوجوان باقاعدگی سے جمع ہوتے اور 
لوگوں کے معاملات میں عمر رضی اللہ عنہ سے گفتگو کرتے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 185 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ کے نزدیک قرآن پاک کے لوگ وہ نہیں تھے جو محض اس کی 
تلدوت کرتے تھے بلکہ اس کی تعلیمات کو سمجھنے اور اس پر عمل کرنے والے تھے۔ مسلمانوں 
کو اس طرز عمل کی کوشش کرنی چاہیے۔ 


امام منذری کی بیداری اور اندیشہ نمبر 30 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم نے نصیحت فرمائی کہ قرآن کریم قیامت کے دن شفاعت کرے گا۔ جو لوگ زمین پر اپنی 
زندگی کے دوران اس پر عمل کرتے ہیں انہیں قیامت کے دن جنت میں لے جایا جائے گا۔ لیکن جو 
لوگ زمین پر اپنی زندگی کے دوران اس کو نظرانداز کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ یہ انہیں قیامت 
کے دن جہنم میں دھکیل دے گا۔ 


قرآن پاک ہدایت کی کتاب ہے۔ یہ محض تلاوت کی کتاب نہیں ہے۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ 
قرآن پاک کے تمام پہلوؤں کو پورا کرنے کی کوشش کریں تاکہ یہ یقینی بنایا جا سکے کہ یہ 
دونوں جہانوں میں کامیابی کی طرف رہنمائی کرتا ہے۔ پہلا پہلو اسے صحیح اور باقاعدگی سے 
پڑھنا ہے۔ دوسرا پہلو اسے سمجھنا ہے۔ اور آخری پہلو یہ ہے کہ اس کی تعلیمات پر نبی کریم 
گا ار ففررت عو کے نطاع عق کسام اس رک نے ای کرک یہ 
مشکل سے راہنمائی اور قیامت کے دن اس کی شفاعت کی بشارت دی جاتی ہے۔ لیکن جیسا کہ اس 
حدیث سے متتنبہ کیا گیا ہے کہ قرآن کریم صرف ان لوگوں کے لیے ہدایت اور رحمت ہے جو اس 
کے پہلوؤں پر صحیح طریقے سے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق عمل 


کرتے ہیں۔ لیکن جو لوگ اس کی غلط تشریح کرتے ہیں اور دنیاوی چیزوں مثلا شہرت حاصل 
کرنے کے لیے اپنی خواہشات کے مطابق عمل کرتے ہیں وہ قیامت کے دن اس صحیح ہدایت اور 
اس کی شفاعت سے محروم رہیں گے۔ درحقیقت دونوں جہانوں میں ان کا مکمل نقصان اس وقت 
:تک بڑھے گا جب تک کہ وہ سچے دل سے توبہ نہ کریں۔ باب 17 الاسراء؛ آیت 82 
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اور ہم قرآن میں سے وہ چیز نازل کرتے ہیں جو مومنوں کے لیے شفا اور رحمت ہے لیکن یہ 
“ظالموں کے لیے نقصان کے سوا کچھ نہیں بڑھاتا۔ 


آخر میں یہ سمجھنا ضروری ہے کہ قرآن پاک دنیاوی مسائل کا علاج ہونے کے باوجود مسلمان کو 
صرف اس مقصد کے لیے استعمال نہیں کرنا چاہیے۔ یعنی قرآن مجید کو صرف اس لیے نہیں 
رھاو ےگوہ نے کمشا تیخت ہے سد تید وٹ ات 
آلے کی طرح سمجھیں جو مشکل کے وقت ہٹا کر دوبارہ ٹول باکس میں رکھ دیا جاتا ہے۔ قرآن 
کریم کا بنیادی کام آخرت کی صحیح رہنمائی کرنا ہے۔ اس اہم کام کو نظر انداز کر دینا اور اسے 
رقاب ری ملسائن کی بنل کے سے افتسال گرداجرنک مین ہے غرثت ای سے 
مسلمان کے طرز عمل کے خلاف ہے۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جو ابھی تک بہت سے مختلف 
لوازمات کے ساتھ کار خریدتا ہے اس کے پاس کوئی انجن نہیں ہے۔ اس میں کوئی شک نہیں کہ 
یہ شخص محض بے وقوف ہے۔ 


علم کے درجات 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے دور خلافت میں علم کے صحیح درجات کے مطابق امورِ 
اس پر امام محمد کی روایات؛ اہل علم کا باہمی اتفاق اور شاذ و نادر صورتوں میں آزاد استدلال۔ 
السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 188-186 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ بھی ابوبکر رضی اللہ عنہ کے فیصلوں کو باہمی اتفاق اور آزادانہ استدلال سے 
بالاتر رکھتے تھے۔ امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 20 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


ئن غل فی رشاعت وو افولیٰ آلہ علب رما کی حرات یر کے یک واشرمیں ہرتی 
ہے۔ 


رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مدینہ ہجرت کے دسویں سال آپ نے معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ 
کو یمن کے ایک صوبے پر حکومت کرنے کے لیے روانہ کیا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
کیا جائے تو آپ کیا کریں گے؟ معاذ رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ میں قرآن کریم کے مطابق 
فیصلہ کروں گا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جواب دیا کہ اگر قرآن پاک میں 
مقدمہ اور اس کا فیصلہ نہ ملے تو کیا ہو گا۔ اس کے بعد انہوں نے جواب دیا کہ میں حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات کے مطابق فیصلہ کروں گا۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے جواب دیا کہ اگر یہ مقدمہ اور اس کا فیصلہ اپنی روایات میں نہ ملے تو کیا ہو 
گا اضق 20ھ غغرخی آک مو خوراب تا کرد اواہ اکلال کے بعتی اانتعمال کرین کے 
ایسا فیصلہ جو قرآن کریم اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات کے مطابق ہو۔ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اللہ تعالیٰ کی حمد و ثنا بیان فرمائی کہ اس نے انہیں 


ایک ایسا نمائندہ دیا جس سے وہ خوش ہوں۔ اس پر امام ابن کثیر کی سیرت نبوی؛ جلد 4ء صفحہ 
میں بحث کی گئی ہے۔ 140-141 


جب بھی کوئی عالم اسلام کے مختلف علوم پر عبور حاصل کرتا ہے تو وہ آزاد استدلال کہلانے 
والی سطح تک پہنچ سکتا ہے۔ اس سے وہ اسلام کے اندر حکم حاصل کرنے کے لیے اپنے پیشہ 
ورانہ غیرجانبدارانہ فیصلے کے ساتھ قرآن پاک کی تعلیماتء رسول اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی 
روایات کو لاگو کرنے کی اجازت دیتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 4487 میں موجود ایک حدیث کے 
مطابق جب یہ عالم غلط حکم دے گا تو ان کو ان کی کوشش کا ایک ہی مرتبہ اجر ملے گا۔ اگر وہ 

صحیح فیصلہ کرتے ہیں تو انہیں دوگنا اجر ملے گا۔ 


انصاف سب کے لیے 


اسلام کے اہم اصولوں میں سے ایک؛ جسے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ برقرار رکھاء 
سب کے لیے عدل تھاء خواہ ان کا عقیدہ ہو یا پس منظر۔ مثال کے طور پر اس نے ایک بار ایک 
مسلمان کے خلاف یہودی کے حق میں فیصلہ دیا۔ اُس نے ان کے عقیدے میں اختلاف کو نہیں 
دیکھا اور ثبوت کے مطابق انصاف کے ساتھ فیصلہ کیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر ابن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 191 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو سکھاتا ہے کہ وہ مادی دنیا سے کچھ حاصل کرنے کے لیے اپنے ایمان پر 
:کبھی سمجھوتہ نہ کریں۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے 7۲ 
“اپنے یا والدین اور رشتہ داروں کے خلاف ہی کیوں نہ ہو۔ 


چونکہ مادی دنیا عارضی ہے اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے وہ آخرکار ختم ہو جاتا ہے اور 
آخرت میں ان کے اعمال اور رویوں کا جوابدہ ہو گا۔ دوسری طرفە. ایمان وہ قیمتی زیور ہے جو 
ایک مسلمان کی دنیا اور آخرت میں تمام مشکلات سے باحفاظت رہنمائی کرتا ہے۔ اس لیے کسی 
عارضی چیز کی خاطر جو چیز زیادہ فائدہ مند اور پائیدار ہو اس سے سمجھوتہ کرنا صریح 
ضاقكاہے۔ 


بہت سے لوگ خاص طور پر خواتینء اپنی زندگی میں ایسے لمحات کا سامنا کریں گے جہاں انہیں 
اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے کا انتخاب کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر بعض صورتوں میں 
اور کسی خاص طریقے اسکارف اتار دیا ایک مسلمان عورت یہ مان سکتی ہے کہ اگر اس نے اپنا 
سے لباس پہن لیا تو وہ کام پر زیادہ عزت دار ہو گی اور کارپوریٹ کی سیڑھی بھی زیادہ تیزی 


سے چڑھ سکتی ہے۔ اسی طرح کارپوریٹ دنیا میں کام کے اوقات کے بعد ساتھیوں کے ساتھ گھل 
مل جانا ضروری سمجھا جاتا ہے۔ لہذا ایک مسلمان اپنے آپ کو کام کے بعد کسی پب یا کلب میں 
مدعو کر سکتا ہے۔ 


ایسے وقت میں یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ حتمی فتح اور کامیابی صرف انہی کو ملے گی جو 
اسلام کی تعلیمات پر ثابت قدم رہیں۔ اس طرح عمل کرنے والوں کو دنیوی اور دینی کامیابیاں 
نصیب ہوں گی۔ لیکن زیادہ اہم بات یہ ہے کہ ان کی دنیاوی کامیابی ان کے لیے بوجھ نہیں بنے 
گی۔ درحقیقت یہ الله تعالیٰ کے لیے بنی نوع انسان کے درمیان ان کے درجات اور ذکر کو بڑھانے 
کا ذریعہ بنے گا۔ اس کی مثالیں خلفائے راشدین اسلام ہیں۔ انہوں نے اپنے عقیدے پر کوئی 
سمجھوتہ نہیں کیا بلکہ زندگی بھر ثابت قدم رہے اور اس کے بدلے میں اللہ تعالیٰ نے انہیں دنیاوی 
او تی ماظماغظا فزمائی 


کامیابی کی دیگر تمام شکلیں بہت وقتی ہیں اور جلد یا بدیر وہ اس کے علمبردار کے لیے مشکل 
بن جاتی ہیں۔ صرف ان بہت سی ہستیوں کا مشاہدہ کرنے کی ضرورت ہے جنہوں نے شہرت اور 
خوش قسمتی کے حصول کے لیے اپنے نظریات اور عقیدے پر سمجھوتہ کیا اور صرف یہی 
چیزیں ان کی اداسی پریشانیء ڈپریشنء منشیات کے استعمال اور یہاں تک کہ خودکشی کا سبب 


ایک لمحے کے لیے ان دونوں راستوں پر غور کریں اور پھر فیصلہ کریں کہ کس کو ترجیح دی 
جات و کس کا لشقات ٤ا‏ جات 


٭ 


مساو ات 


اسلام کے اہم اصولوں میں سے ایک جسے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ برقرار رکھاء 
سب کے لیے انصاف تھاء خواہ ان کے عقیدے یا پس منظر سے قطع نظر۔ مثال کے طور پر ایک 
دفعہ مصر کا ایک شخص حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے پاس آیا اور شکایت کی کہ اس کے 
گورنر کے بیٹے نے اپنی شرافت پر فخر کرتے ہوئے اسے ناحق مارا ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے 
فوراً مصر کے اپنے گورنر عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ اور ان کے بیٹے کو مدینہ طلب کیا۔ 
جب وہ پہنچے تو اس نے مصری کو حکم دیا کہ اس کا بدلہ گورنر کے بیٹے سے لے۔ پھر اس 
نے اسے حکم دیا کہ وہ اپنے گورنر کو بھی مارے لیکن مصری شخص نے انکار کر دیا کیونکہ 
اسے مارنے والا صرف بیٹا تھا نہ کہ باپ۔ عمر رضی اللہ عنہ نے پھر اپنے گورنر عمرو رضی 
الله عنہ پر تنقید کی جس نے جواب دیا کہ مجھے اس معاملے کا علم نہیں ہے کیونکہ مصری 
شخص نے ان سے شکایت نہیں کی۔ امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقاتء جلد 1ء صفحہ 192-191 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ ال تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر 
نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے 
ہیں تو ہمیشہ اپنی نیت کو درست کرنا چاہیے جیسا کہ الله تعالیٰ اسے صرف اس صورت میں اجر 
دے گا جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں 
کی خاطر اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں 
جن کے لیے انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 3154 


این کے کَافَرَعَن سیک نات می ساوت گیا امک یں دنالک گرتی بن انف سن شارئ 
چیزوں جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے 
مسلمانوں نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو 
دوسروں سے بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان 
کیا ہے کہ اسلام کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان 
کو دوسرے پر فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ الله تعالیٰ کے احکام کو کتنا 
پورا کرتے ہیںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے 
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بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
نر قز گان سے 


الذا ایک مسلان کر غاہیے کۃ وہ ا۵اتعالیٰ کی اطاعت مین اپئےۓ آپ کر مشنول رگھ کن اس کے 
حقوق اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا 
اس سے تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس 
مسلمان میں اعمال صالحہ کی کمی ہوء اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ 
ان کے نسب کی وجہ سے درجہ بندی .حقیقت میں۔ یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے 
دولتء نسلء جنس یا سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


راکھ کا سال )قحط( 


ایک جسم 


ان کی خلافت کے دوران مدینہ اور اس کے اس پاس کے علاقوں میں قحط پڑا۔ اس سال کو راکھ 
کا سال کہا جانے لگا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے اس وقت تک گھی: دہی یا دودھ نہ کھانے کی قسم 
کھائی جب تک کہ تمام لوگ ان چیزوں کو کھانے کی استطاعت نہ رکھتے ہوں۔ یہاں تک کہ جب 
ایک شخص نے ان کے سامنے یہ چیزیں پیش کیں تو اس نے کھانے سے انکار کر دیا اور جواب 
دیا کہ جب وہ لوگوں کی تکلیفوں کو محسوس نہیں کر رہے تھے تو انہیں ان کی فکر کیسے ہو 

تی سے 


ایک اور موقع پر اس کے پاس ذبح شدہ اونٹ کے بہترین حصے لائے گئے لیکن اس نے اسے 
کھان چس ادکاں کرتھا ار درا جواگی اگ این کے نترین اضاناء کھ اک نایا نبرا کا 
جب کرای گے آرک لح سے ئل سج کھائیں ای کے ضاتے ان کے و کے مل میں 

پھنگی ہوٹیٰ روٹی کھائی۔ 


یہاں تک کہ وہ اپنے گورنروں کو بھی اسی معیار کا کھانا کھانے کا حکم دیتا جو عام لوگ کھاتے 
ہیں۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 193- 
میں بحث کی گئی ہے۔ 195 


اس نے ہمیشہ اس بات کو یقینی بنایا کہ اس کا خاندان کسی دوسرے خاندان کی طرح زندگی 
گزارے۔ راکھ کے سال میں اس نے اپنے بیٹے کو تربوز کھانے سے روکا اور بتایا کہ جب حضور 
اکرم صلی الله علیہ وسلم کے پیروکار بھوکے مر رہے ہوں تو وہ پھل کیسے کھا سکتا ہے۔ اسے 


مسلمانوں کی اتنی فکر تھی اور اس نے اپنے اوپر ایسی پابندیاں لگائیں کہ لوگوں کو ان کی موت 
٤‏ ۳ ۷کی0 
بین یع کی کی :41122119 


صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے کسی حصے میں درد ہو تو باقی جسم 
اس کے درد میں شریک ہوتا ہے۔ 


یہ حدیثء بہت سے دوسرے لوگوں کی طرےء اپنی زندگی میں اس قدر خودغرض نہ ہونے کی 
اہمیت کی طرف اشارہ کرتی ہے اور اس طرح برتاؤ کرتی ہے کہ گویا کائنات ان کے اور ان کے 
مسائل کے گرد گھوم رہی ہے۔ شیطان ایک مسلمان کو اپنی زندگی اور اپنے مسائل پر اس قدر 
توجہ مرکوز کرنے کی ترغیب دیتا ہے کہ وہ بڑی تصویر پر توجہ دینے سے محروم ہو جاتا ہے 
جس کی وجہ سے وہ بے صبری کا باعث بنتا ہے اور وہ دوسروں سے غافل ہو جاتا ہے اور اپنے 
وسائل کے مطابق دوسروں کی مدد کرنے میں اپنا فرض ادا نہیں کرتا۔ ایک مسلمان کو یہ بات 
ہمیشہ ذہن میں رکھنی چاہیے اور دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے جہاں تک وہ کر 
سکتے ہیں۔ یہ مالی مدد سے آگے تک پھیلا ہوا ہے اور اس میں تمام زبانی اور جسمانی مدد شامل 
ہے جیسے کہ اچھا اور مخلصانہ مشورہ۔ 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ خبروں کا باقاعدگی سے مشاہدہ کریں اور جو پوری دنیا میں مشکل 
حالات میں ہیں۔ یہ انہیں خودغرض بننے سے بچنے اور دوسروں کی مدد کرنے کی ترغیب دے 
گا۔ درحقیقت جس کو صرف اپنی فکر ہوتی ہے وہ جانور سے بھی کم تر ہے جیسا کہ وہ اپنی اولاد 
کا خیال رکھتا ہے۔ درحقیقت ایک مسلمان کو عملاً اپنے خاندان سے بڑھ کر دوسروں کا خیال 
رکھھے ہوک جائو ون سے بہش وت جاے۔ 


اگرچہ ایک مسلمان دنیا کے تمام مسائل کو دور نہیں کر سکتا لیکن وہ اپنا کردار ادا کر سکتا ہے 
اور اپنے وسائل کے مطابق دوسروں کی مدد کر سکتا ہے جیسا کہ الله تعالیٰ کا حکم اور توقع یہی 
ہے۔ 


اسلام کے اہم اصولوں میں سے ایک؛ جسے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ برقرار رکھاء 
سب کے لیے انصاف تھاء خواہ ان کے عقیدے یا پس منظر سے قطع نظر۔ اپنی خلافت کے دورانء 
عنہ نے ان کی میزبانی کی۔ بعد میں کچھ نوکر تھے جو کھانا پیش کرنے کے بعد کھڑے رہے اور 
ان کے ساتھ کھانا نہ کھایا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے پوچھا کہ وہ ان کے ساتھ کیوں نہیں آئے اور 
نے غصے سے اسے ڈانٹا اور نوکروں کو کھانے کا حکم دیا جب کہ وہ کھانے سے باز رہے۔ اس 
پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 194 میں بحث 


ایک اور موقع پر غسان کے ایک قبائلی سردار نے اسلام قبول کیا اور مدینہ تشریف لے گئے جہاں 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے ان کے ساتھ احترام سے پیش آیا۔ اس کے بعد یہ قبائلی رہنما مکہ 
کی طرف روانہ ہوا اور خانہ کعبہ کا طواف کرتے ہوئے ایک غریب اعرابی نے غلطی سے اس 
کے نچلے کپڑے پر قدم رکھ دیا جس کے نتیجے میں قبائلی رہنما اعرابی کی ناک کو ٹکر مار کر 
ٹوٹ گیا۔ زخمی اعرابی نے عمر رضی اللہ عنہ سے شکایت کی۔ جب اس نے قبائلی سردار کو 
بلوایا اور اسے حکم دیا کہ یا تو اعرابی کو معاوضہ دے یا برابر بدلہ لینے کے لیے تیار ہو جائے 
تو قبائلی سردار نے چونک کر جواب دیا کہ وہ بادشاہ ہے اور بدو عام غریب ہے۔ عمر رضی اللہ 
عنہ نے انہیں یاد دلایا کہ اسلام میں وہ برابر ہیں۔ قبائلی رہنما نے سوچنے کا وقت مانگا اور 
چپکے سے مکہ سے فرار ہو کر مرتد ہو گیا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 198-197 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 5116 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 

علیہ السلام کی اولاد ہیں۔ اور وہ خاک سے بنا تھا۔ اس لیے لوگوں کو چاہیے کہ وہ اپنے رشتہ 
ھچ ۰ ط 

داروں اور نسب پر فخر کرنا چھوڑ دیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگرچہ بعض جاہل مسلمانوں نے ذاتیں اور فرقے بنا کر دوسری قوموں 
کا رویہ اختیار کر لیا ہے اور ان گروہوں کی بنیاد پر اسلام نے برتری کا ایک سادہ معیار قرار دیا 
ہے یعنی تقویٰ۔ یعنی مسلمان جتنا زیادہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو بجا لاتا ہے اس کی ممانعتوں سے 
باز آتا ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہےء اللہ تعالیٰ کی بارگاہ میں وہ اتنا ہی بلند درجہ 
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بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
پرہیزگار ہے“۔ 


یہ آیت دیگر تمام معیارات کو ختم کر دیتی ہے جو جاہل لوگوں نے بنائے ہیں جیسے کہ کسی کی 
نسلء نسلء دولتء صنف یا سماجی حیثیت۔ 


مزید برآںء اگر کسی مسلمان کو اپنے نسب میں کسی متقی شخص پر فخر ہو تو اسے اللہ تعالیٰ کی 
حمد و ثنا اور ان کے نقش قدم پر چل کر اس عقیدے کا صحیح مظاہرہ کرنا چاہیے۔ دوسروں کے 
نقش قدم پر چلے بغیر ان پر فخر کرنا اس دنیا یا آخرت میں کسی کے کام نہیں آئے گا۔ یہ بات 
جامع ترمذی نمبر 2945 میں موجود حدیث میں واضح ہو چکی ہے۔ 


آخر میںء جو دوسروں پر فخر کرتا ہے لیکن ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہتا ہے وہ 
بالواسطہ طور پر ان کی بے عزتی کر رہا ہے کیونکہ باہر کی دنیا ان کے برے کردار کو دیکھے 
گی اور یہ سمجھے گی کہ ان کے صالح آباؤ اجداد نے اسی طرح برتاؤ کیا تھا۔ ان لوگوں کو اس 
وجہ سے ال تعالیٰ کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنی چاہیے۔ یہ ان لوگوں کی طرح ہیں جو 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ظاہری روایات اور نصیحتوں کو اپناتے ہیںء جیسے 
ک تاس 2نا 2ا استازف متا اع کے ناظع کی ارلائے می ٹکار کے ہیں تو تی شاضرت 
اسی وقت حضور صلی اللہ علیہ وسلم کے بارے میں منفی سوچے گی جب وہ ان مسلمانوں کے 
برے کردار کو دیکھیں گے 


قانون سب پر لاگو ہوتا ہے۔ 


مصر کے گورنر عمرو ابن العاص رضی اللہ عنہ نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے بیٹے 
عبدالرحمٰن کو شراب پینے کی قانونی سزا کا نفاذ کیا۔ عام طور پر یہ قانونی سزائیں سرعام دی 
جاتی ہیں تاکہ دوسروں کو ایسے جرائم سے باز رکھا جا سکےء لیکن اس معاملے میں سزا اس 
کے اپنے گھر میں ہی دی جاتی تھی۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کو یہ اطلاع ملی تو انہوں نے اپنے 
گورنر کو ایک خط لکھا جس میں ان کے حکم کے مطابق قانونی سزا کو صحیح طریقے سے 
انجام نہ دینے پر سخت تنقید اور دھمکی دی گئی۔ اس نے اسے یاد دلایا کہ جب الله تعالیٰ کے قانون 
کی بات ہو تو اسے لوگوں کے ساتھ کبھی ترجیحی سلوک نہیں کرنا چاہیے۔ اس کے بعد اس نے 
اسے اپنے بیٹے کو مدینہ بھیجنے کا حکم دیاء جہاں اس نے اس پر دوبارہ قانونی سزا سنائی۔ امام 
محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 197-196 میں اس پر 

بحث کی گئی ہے۔ 


معاشرہ تنزلی کا شکار نظر آنے کی ایک بڑی وجہ یہ ہے کہ لوگوں نے انصاف کرنا چھوڑ دیا 
ہے۔ صحیح بخاری نمبر 6787 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے ایک مرتبہ تنبیہ کی ہے کہ پچھلی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ حاکم کمزوروں کو سزا دیتے 
ٹھنے اجب وہ قالون توڑتے تھۓ لیکن امین اوں اٹل کو ات کر ادیٹے اکھں۔ حضنور ذبی: اکر 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سربراہ مملکت ہونے کے ناطے اس حدیث میں یہاں تک اعلان فرمایا 
کہ اگر ان کی اپنی بیٹی نے کوئی جرم کیا تو وہ اس پر پوری قانونی سزا نافذ کریں گے۔ اگرچہ 
عوام الناس کے ارکان اس پوزیشن میں نہیں ہوں گے کہ وہ اپنے قائدین کو صرف اپنے اعمال پر 
قائم ریت کا نشور درم سکیی لوک وہ اپنے تا معاملات اون اعمال مین الضاا ھے کام لے کر 
ان پر بالواسطہ اثر ڈال سکتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد 
جیسے کہ ان کے بچوں کے ساتھ برابری کا سلوک کرتے ہوئے انصاف سے کام لینا چاہیے۔ سنن 
ابوداؤد نمبر 3544 میں موجود حدیث میں خاص طور پر اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ انہیں 
خلت گرود ارھی ام کا بازیٰ معاناقت فی تل و انسات سے خائظلین رام وہ کسی گے سام 
معاملہ کریں۔ اگر لوگ انفرادی سطح پر انصاف کے ساتھ کام کریں تو کمیونٹیز بہتر طور پر بدل 
سکتی ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ لوگ جو بااثر عہدوں پر ہیں جیسے کہ سیاست دان چاہے 
وہ چاہیں یا نہ چاہیںء انصاف سے کام لیں گے۔ 


خراب عناصر کو ہٹانا 


اگرچہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی سرزمین میں رہنے والے غیر مسلموں کے لیے 
مذہبی آزادی کو یقینی بنایا لیکن کسی کو بھی اپنے ساتھ کیے گئے معاہدوں کو توڑنے کی اجازت 
نہیں دی۔ خیبر اور نجران میں رہنے والے غیر مسلموں نے ان شرائط پر عمل نہیں کیا جن پر وہ 
راضی تھے اور ان کے مذموم عزائم کی وجہ سے عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں ان کی سرزمین 
سے نکال دیا۔ مثال کے طور پر عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ پر ایک دفعہ حملہ ہوا اور وہ شدید 
زخمی ہو گئے جب وہ خیبر میں اپنی جائداد پر تشریف لے گئے۔ بقیہ غیر مسلم جنہوں نے ان کے 
منصوبوں میں حصہ نہیں لیا وہ امن میں رہ گئے۔ یہاں تک کہ جب اس نے انہیں نکال دیا تو اس 
نے یقینی بنایا کہ انہیں دولت اور نئی جائیدادوں سے معاوضہ دیا جائے۔ اس پر امام محمد السلابی: 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 208-206 میں بحث کی گئی ہے۔ 


کمیونٹی کی حفاظت کے لیے برے عناصر کو کمیونٹی سے نکالنا ضروری ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2686 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے تنبیہ فرمائی کہ نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے کے اہم فریضے کو ادا نہ کرنے 
کو دو درجے بھری ہوئی کشتی کی مثال سے سمجھا جا سکتا ہے۔ لوگوں کا .نچلی سطح کے لوگ 
جب بھی پانی حاصل کرنا چاہتے ہیں تو بالائی سطح کے لوگوں کو پریشان کرتے رہتے ہیں۔ اس 
لیے وہ نچلی سطح پر ایک سوراخ کرنے کا فیصلہ کرتے ہیں تاکہ وہ براہ راست پانی تک رسائی 
حاصل کر سکیں۔ اگر بالائی سطح کے لوگ انہیں روکنے میں ناکام رہے تو یہ سب غرق ہو جائیں 
گے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ نرمی کے ساتھ اپنے علم کے مطابق نیکی کا حکم اور 
برائی سے منع کرنا کبھی ترک نہ کریں۔ ایک مسلمان کو ہرگز یہ یقین نہیں کرنا چاہیے کہ جب 
تک وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کرتے رہیں گے دوسرے گمراہ لوگ ان پر منفی اثر نہیں ڈال سکیں 
گے۔ سڑے ہوئے سیب کے ساتھ رکھنے پر ایک اچھا سیب بالآخر متاثر ہو جائے گا۔ اسی طرح 


جو مسلمان دوسروں کو نیکی کا حکم دینے میں ناکام رہتا ہے وہ آخر کار اس کے منفی رویے 
سے متاثر ہوتا ہے خواہ وہ لطیف ہو یا ظاہر۔ اگر وسیع تر معاشرہ بھی غافل ہو جائے تو اپنے اہل 
وعیال کو نصیحت کرنا ہرگز ترک نہیں کرنا چاہیے کیونکہ نہ صرف ان کے منفی رویے ان پر 
زیادہ اثر انداز ہوں گے بلکہ سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود حدیث کے مطابق یہ تمام 
مسلمانوں پر فرض ہے۔ اگر کسی مسلمان کو دوسروں کی طرف سے نظر انداز کیا جاتا ہے تو 
اسے نرمی سے نصیحت کرتے ہوئے اپنا فرض ادا کرنا چاہیے جس کی تائید مضبوط دلائل اور 
علم سے ہوتی ہے۔ صرف اسی طرح وہ ان کے منفی اثرات سے محفوظ رہیں گے اور قیامت کے 
دن معاف کر دیے جائیں گے۔ لیکن اگر وہ صرف اپنی فکر کریں اور دوسروں کے اعمال کو نظر 
انداز کریں تو اندیشہ ہے کہ دوسروں کے منفی اثرات ان کی گمراہی کا باعث بن سکتے ہیں۔ 


تعلیم کی اہمیت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ میں نے لوگوں پر گورنر اس لیے مقرر نہیں 
کیے کہ وہ ان کو نقصان پہنچائیںء ان کی عزت پر بہتان لگائیں یا ان کے مال پر قبضہ کریں۔ بلکہ 
اس نے انہیں اس لیے مقرر کیا کہ وہ لوگوں کو قرآن پاک اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم 
کی روایات کی تعلیم دیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات: 

جلد 1ء صفحہ 210 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 219 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قرآن پاک کی ایک آیت سیکھنا 100 رکعتیں نفل نماز پڑھنے سے بہتر ہے۔ 
اور اسلامی علم کے کسی موضوع کو سیکھنا چاہے اس پر عمل نہ بھی کرے 1000 رکعتیں نفل 
نماز پڑھنے سے بہتر ہے۔ 


کسی آیت کو سیکھنے میں مطالعہ کرنا اور اس سے بھی اہم بات یہ ہے کہ اس کی تعلیمات کو اپنی 
زندگی میں عملی طور پر نافذ کرنا شامل ہے۔ اور یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو یہ 
اجر تبھی ملے گا جب وہ اپنے سیکھے ہوئے علم کے موضوع پر خلوص نیت سے عمل کرنے 
کی کوشش کرے گا اور موقع ملنے پر اسے عملی طور پر نافذ کرے گا۔ صرف اس صورت میں 
جب کسی کو اپنے اسلامی علم کے موضوع پر عمل کرنے کا موقع نہیں ملے گا تو وہ 1000 
رکعت نماز پڑھنے کا ثواب حاصل کرے گا چاہے وہ اس پر عمل ہی کیوں نہ کرے۔ یہ اس لیے 
ہے کہ اللہ تعالیٰ لوگوں کو ان کی نیت کے مطابق فیصلہ کرتا ہے اور جزا دیتا ہے اور اس لیے 
موقع ملنے پر صدق دل سے عمل کرنے والوں کو اجر عطا کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح 
بخاری نمبر 1 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


آخر میں جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ علم حاصل کرنا اور اس پر 
عمل کرنا رضاکارانہ عبادت سے بہت افضل ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ اکثریت عربی زبان نہیں 
سمجھتی اور اس لیے ان کے طرز عمل اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت کو مثبت انداز میں تبدیل کرنے 


کا امکان کم ہے کیونکہ وہ اس زبان کو نہیں سمجھتے جو وہ اللہ تعالیٰ کی عبادت کے لیے استعمال 
کرتے ہیں۔ جبکہ؛ علم سیکھنا اور اس پر عمل کرنا کسی کو بہتر کے لیے تبدیل کرنے کی ترغیب 
دینے کا زیادہ امکان ہے۔ یہی وجہ ہے کہ کچھ مسلمان کئی دہائیاں رضاکارانہ عبادت میں گزارتے 
ہیں لیکن اللہ تعالیٰ یا لوگوں کے ساتھ اپنے رویے میں ذرا بھی بہتری نہیں لاتے۔ اب تک یہ عمل 


دوسروں کی حفاظت کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ میں نے لوگوں پر گورنر اس لیے مقرر نہیں 
کیے کہ وہ ان کو نقصان پہنچائیںء ان کی عزت پر بہتان لگائیں یا ان کے مال پر قبضہ کریں۔ بلکہ 
اس نے انہیں اس لیے مقرر کیا کہ وہ لوگوں کو قرآن پاک اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم 
کی روایات کی تعلیم دیں۔ انہوں نے یہ نتیجہ اخذ کیا کہ اگر ان کے گورنر کے ذریعہ کسی شخص 
پر ظلم ہوا ہے تو وہ اس کے پاس آئیں اور وہ معاملہ طے کر لیں گے۔ اس پر امام محمد السلابی 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 210 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں کی جان و مال اور عزت کی حفاظت کی اہمیت کو سمجھا۔ 


صحیح بخاری نمبر 67 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
(طلاع ن مان کت سایق :میا کا کرن ال اردم اک جرمت ہے 


یہ حدیثء بہت سے دوسرے لوگوں کی طرےء مسلمانوں کو سکھاتی ہے کہ کامیابی صرف اسی 
وقت حاصل ہو سکتی ہے جب کوئی اللہ تعالیٰ کے حقوقء جیسے فرض نمازء اور لوگوں کے 
حقوق کو ادا کرے۔ ایک کے بغیر دوسرا کافی اچھا نہیں ہے۔ 


سچا مومن اور مسلمان وہ ہے جو دوسروں کے نفس اور مال سے ان کی زبانی اور جسمانی اذیت 
کو دور رکھے۔ اس کی تصدیق سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا 
مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عمل یا الفاظ سے دوسروں کو نقصان نہ پہنچائیں۔ 


ایک مسلمان کو دوسروں کے مال کا احترام کرنا چاہیے اور انہیں غلط طریقے سے حاصل کرنے 
کی کوشش نہیں کرنی چاہیے مثال کے طور پرء قانونی معاملے میں۔ صحیح مسلم نمبر 353 میں 
موجود ایک حدیث میں متنبہ کیا گیا ہے کہ جو شخص ایسا کرے گا وہ جہنم میں جائے گا اگرچہ 
اس نے حاصل کی ہوئی چیز درخت کی ٹہنی کے برابر ہی کیوں نہ ہو۔ مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ 
دوسروں کے مال کو صرف ان کی خواہش کے مطابق استعمال کریں اور انہیں اس طریقے سے 
واپس کریں کہ اس کے مالک کی خوشنودی ہو۔ 


غیبت یا غیبت جیسے فعل یا تقریر سے کسی مسلمان کی عزت کو پامال نہیں کرنا چاہیے۔ ایک 
مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کی عزت کا دفاع کرے خواہ ان کی موجودگی میں ہو یا غیر 
موجودگی میں کیونکہ یہ جہنم کی آگ سے ان کی حفاظت کا باعث بنے گا۔ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 1931 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے کسی کو دوسروں کے ساتھ وہی سلوک کرتے ہوئے اپنے نفسء مال یا 
عزت پر ظلم کرنے سے گریز کرنا چاہیے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ دوسرے ان کے ساتھ برتاؤ 
کریں۔ جس طرح کوئی اسے اپنے لیے پسند کرتا ہے اسے دوسروں کے لیے بھی پسند کرنا چاہیے 
اور اسے اپنے عمل اور تقریر سے ثابت کرنا چاہیے۔ جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث 
کے مطابق یہ مومن کی نشانی ہے۔ 


منصفانہ سلوک 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس بات کو یقینی بنائیں گے کہ تمام لوگوں کے ساتھ منصفانہ سلوک 
کیا جائےە یہاں تک کہ ان لوگوں کے ساتھ جن پر حکام کی طرف سے جرائم کا شبہ ہو۔ اس نے 
ایک بار تبصرہ کیا تھا کہ اگر کوئی شخص خوفزدہء حراست میں اور بھوکا رہتا ہے تو وہ اس 
جرم کا اعتراف کر سکتا ہے جو اس نے نہیں کیا تھا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ 

ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 210 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عام طور پرء مسلمانوں کو یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ دوسروں کے ساتھ منصفانہ سلوک کریں۔ 


سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچے 
مسلمان اور سچے مومن کی نشانیاں بتائی ہیں۔ ایک سچا مسلمان وہ ہے جو دوسروں کی زبانی اور 
جسمانی اذیت کو دور رکھے۔ اس میں درحقیقت تمام لوگ شامل ہیں خواہ ان کا عقیدہ کچھ بھی ہو۔ 
اس میں ہر قسم کے زبانی اور جسمانی گناہ شامل ہیں جو کسی دوسرے کو نقصان یا تکلیف پہنچا 
سکتے ہیں۔ اس میں دوسروں کو بہترین نصیحت نہ کرنا بھی شامل ہے کیونکہ یہ دوسروں کے 
ساتھ اخلادص کے خلاف ہے جس کا حکم سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ 
اس میں دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی تلقین کرنا اور گناہوں کی طرف دعوت دینا بھی 
شامل ہے۔ .ایک مسلمان کو اس رویے سے بچنا چاہیے کیونکہ ہر اس شخص سے حساب لیا 
جائے گا جو ان کی بری نصیحت پر عمل کرے گا۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود ایک 
حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جسمانی نقصان میں دوسرے لوگوں کی روزی روٹی کے لیے مسائل پیدا کرناء دھوکہ دہی کا 
ارتکاب کرناء دوسروں کو دھوکہ دینا اور جسمانی زیادتی شامل ہے۔ یہ تمام خصوصیات اسلامی 
تعلیمات سے متصادم ہیں اور ان سے بچنا چاہیے۔ 


زیر بحث اصل حدیث کے مطابق سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کے 
نقصان کو دور رکھے۔ ایک بار پھر یہ تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے قطع نظر ان کے عقیدے کے۔ 
رقف ری 6رر فالسا کر ذامادرسرو کی یلاک ارہ جانا کر تماق رانا کال 
ہے۔ جب بھی کسی کو کسی دوسرے کی جائیداد سونپ دی جائے تو اسے یہ یقینی بنانا چاہیے کہ 
وہ اسے صرف مالک کی اجازت سے اور اس طریقے سے استعمال کریں جو مالک کو خوش اور 
راضی ہو۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 5421 میں موجود حدیث میں تنبیہ 
کی ہے کہ جو شخص جھوٹی قسم کے ذریعے کسی دوسرے کا مال ناجائز طور پر لے چاہے وہ 
ایک ٹہنی کے برابر ہی کیوں نہ ہو۔ درخت جہنم میں جائے گا۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عقیدے کے زبانی اعلان 
کو عمل سے سپورٹ کرے کیونکہ یہ کسی کے عقیدے کا جسمانی ثبوت ہیں جو قیامت کے دن 
کامیابی حاصل کرنے کے لیے درکار ہوں گے۔ اس کے علاوہ ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ اور 
لوگوں کے بارے میں سچے عقیدے کی خصوصیات کو پورا کرنا چاہیے۔ لوگوں کے ساتھ اس کو 
حاصل کرنے کا ایک بہترین طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے ساتھ وہ سلوک کیا جائے جیسا کہ وہ 
چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ سلوک کریں جو کہ احترام اور امن کے ساتھ ہے۔ 


آزادی اظہار 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی بنایا کہ لوگ اپنی رائے کا اظہار کر سکیں؛ 
چاہے وہ کوئی بھی ہوں۔ اس نے اس پر اتنا زور دیا کہ ایک بار اس نے لوگوں کو کھلے عام 
اعلان کر دیا کہ اگر وہ ان سے کوئی انحراف دیکھیں تو وہ اسے سیدھا کر دیں۔ ایک آدمی کھڑا 
ہوا اور اعلان کیا کہ وہ اسے اپنی تلواروں سے سیدھا کر دیں گے۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ 

نے پھر الله تعالیٰ کی حمد و ثنا بیان کی کہ وہ ایسے لوگوں سے گھرے ہوئے ہیں۔ 


ایک اور موقع پر انہوں نے تبصرہ کیا کہ انہیں سب سے زیادہ عزیز وہ ہے جو اس کے عیبوں 
کی نشاندبی کرے۔ 


اس نے ایک بار یہ بھی کہا تھا کہ اسے خدشہ ہے کہ وہ فیصلے میں غلطی کرے گا اور کوئی 
بھی اس کے احترام کی وجہ سے اسے درست نہیں کرے گا۔ 


ایک دفعہ ایک شخص نے عمر رضی اللہ عنہ سے کہا کہ اللہ تعالیٰ سے ڈرو۔ لوگ اسے خاموش 
کرنا چاہتے تھے پھر بھی عمر رضی اللہ عنہ نے کہا کہ ان لوگوں میں کوئی بھلائی نہیں ہے جو 
اچھی بات نہیں کہتے اور ان لوگوں میں کوئی بھلائی نہیں جو اچھی بات کو نہیں سنتے۔ اس پر 
امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 214-213 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


اگر کوئی صالح پیشواؤں کی زندگیوں کا مطالعہ کرے تو ان میں اور آج کے مسلمانوں میں بہت 
سے فرق نظر آئیں گے۔ ایک بڑا فرق یہ ہے کہ لوگوں کا نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع 
کرنے والوں کو جواب دینے کا طریقہ ہے جو ان کے علم کے مطابق تمام مسلمانوں پر فرض 
ہے۔ مسلمانوں کے لیے اس رویے کی تبدیلی کو سمجھنا ضروری ہے کیونکہ یہ لوگوں کے 


درمیان بڑھتے ہوئے بہت سے جھگڑوں اور دشمنیوں کو روک سکتا ہے۔ ماضی میں مسلمان ان 
لوگوں سے محبت کرتے تھے جو انہیں نیکی کی تلقین کرتے تھے اور برے کاموں سے خبردار 
کرتے تھے۔ درحقیقت وہ کسی کو اس وقت تک مخلص دوست نہیں سمجھتے تھے جب تک کہ وہ 
اس کے ساتھ ایسا سلوک نہ کریں۔ وہ درحقیقت ان لوگوں سے بھی محبت کرتے تھے جو انہیں 
ایسی چیزوں کی نصیحت کرتے تھے جنہیں اسلام میں گناہ نہیں سمجھا جاتا بلکہ صرف ناپسندیدہ 
چیزیں تھیں۔ یہ وہ بڑی تبدیلی ہے جو آئی ہے۔ آج کل بہت سے مسلمان اس انداز میں تعمیری تنقید 
کو ناپسند کرتے ہیں۔ ایسی صورتوں میں جہاں غیر قانونی چیزیں واقع ہو رہی ہوں یہ ایک مسلمان 
پر فرض ہے کہ وہ اسلام کی تعلیمات کے مطابق نرمی اور مہربانی کے ساتھ اس کے خلاف تنبیہ 
کرے خواہ دوسروں کو ان کا طرز عمل ناپسند ہو۔ لیکن اکثر صورتوں میں جہاں دوسرے گناہ نہیں 
کر رہے بلکہ محض ناپسندیدہ کاموں کا ارتکاب کر رہے ہیں ایک مسلمان کے لیے بہتر ہے کہ 
وہ ان پر تنقید نہ کرے کیونکہ اس سے صرف دشمنی جھگڑے ہی جنم لیں گے اور یہ نصیحت 
وقت ہوتا ہے جب نصیحت کرنے والے کو اس طرح مشورہ دیا جانا پسند ہو۔ لہٰذا جو مسلمان اپنی 
ذمہ داری پوری کرنا چاہتا ہے اور دوسروں کے ساتھ جھگڑے سے بچنا چاہتا ہے اسے چاہیے کہ 
وہ نیکی کا حکم دے اور حرام سے تنبیہ کرے لیکن ان دو قسموں میں سے نہ آنے والی چیزوں کو 
چھوڑ دے۔ 


مساوی سلوک 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے خطبہ دیتے ہوئے لوگوں سے فرمایا کہ سنو اور اطاعت 
کرو۔ ایک آدمی نے کھڑے ہو کر جواب دیا کہ نہ سنیں گے نہ مانیں گے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے 
اطمینان سے اس سے کہا کہ وہ اپنی وضاحت کرے۔ اس شخص نے بیان کیا کہ سرکاری خزانے 
سے ہر شخص کو ایک ایک کپڑا دیا گیا تھا جبکہ عمر رضی اللہ عنہ دو کپڑے پہنے ہوئے تھے۔ 
عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے بیٹے کو بلوایاء جس نے گواہی دی کہ اس نے اپنے والد کو اپنا ایک 
کپڑا بطور تحفہ دیا تھا۔ جب لوگ مطمئن ہو گئے تو اس آدمی نے جواب دیا کہ وہ اس کی بات 
سنیں گے اور مانیں گے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات 

جلد 1ء صفحہ 215-214 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ضر کی افرھل کی سب گی شام کمن بتارک کرت گا فور کات اتا کر کرس ران 
وجہ نہ ہو کہ بعض کو ترجیحی سلوک کرنا چاہیےء جیسے کہ معذور افراد۔ 


قوکی سی ئن لیت کی نوسرون کے ھاك ناک کر کے سے گڑو ار کے ٹرید 


صحیح بخاری نمبر 13 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک بار نصیحت فرمائی کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں بن سکتا جب تک وہ 
دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ 


ااعاق کكھرس تیۓ گا او کا عطفب و بے فراع گا اضمشاع :ئن رلٹاً تک کین موی سز کات 


تک وہ اس نصیحت پر عمل نہ کرے۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ مسلمان اس 
وقت تک اپنا ایمان مکمل نہیں کر سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے بھی وہ چیز ناپسند نہ 
کرے جو وہ اپنے لیے ناپسند کرتا ہے۔ اس کی تائید صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک اور 
حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ نصیحت کرتی ہے کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے ایک 
حصے میں درد ہو تو باقی جسم درد میں شریک ہوتا ہے۔ اس باہمی احساس میں دوسروں کے لیے 

محبت اور نفرت شامل ہے جو کوئی اپنے لیے پسند کرتا ہے اور نفرت کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو یہ درجہ تبھی حاصل ہو سکتا ہے جب اس کا دل بُری خصلتوں سے پاک ہو 
جیسے عمت پواوری کلت اسان کو میشہ ہے لیے ایس کی خواران کاایاعت شی ہی سن 
درحقیقت یہ حدیث اس بات کی طرف اشارہ ہے کہ انسان کو اچھی خصلتوں کو اپنا کر اپنے دل کو 
پاک کرنا چاہیے جیسا کہ معاف کرنے والا ہونا اور حسد جیسی بری خصلتوں کو ختم کرنا چاہیے۔ 
یہ صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو سیکھنے اور اس 

ےر رت بے و وھ ہے 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش کرنا انھیں 
اچھی چیزوں سے محروم کر دے گا۔ اللہ تعالیٰ کے خزانے کی کوئی حد نہیں اس لیے خود غرضی 
اور لالچی ذہنیت اختیار کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش میں دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے 
جیسے کہ مالی یا جذباتی مددء اسی طرح ایک شخص چاہتا ہے کہ دوسروں کی ضرورت کے وقت 
ان کی مدد کریں۔ اس لیے اس محبت کو صرف الفاظ سے نہیں بلکہ عمل سے ظاہر کرنا چاہیے۔ 
یہاں تک کہ جب کوئی مسلمان برائی سے منع کرتا ہے اور ایسی نصیحت کرتا ہے جو دوسروں 
کی خواہش کے خلاف ہو تو اسے نرمی سے اس طرح کرنا چاہئے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ 

دوسرے اسے نرمی سے نصیحت کریں۔ 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے زیر بحث اہم حدیث ان تمام برے خصلتوں کو ختم کرنے کی اہمیت 
پر دلالت کرتی ہے جو باہمی محبت اور نگہداشت سے متصادم ہوں؛ جیسا کہ حسد۔ حسد اس وقت 


ہوتا ہے جب کوئی شخص کسی خاص نعمت کا مالک ہونا چاہتا ہے جو صرف اس وقت حاصل 
ہوتا ہے جب اسے کسی اور سے چھین لیا جائے۔ یہ رویہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے منتخب کردہ 
نعمتوں کی تقسیم کے لیے براہ راست چیلنج ہے۔ یہی وجہ ہے کہ یہ کبیرہ گناہ ہے اور حسد کرنے 
والے کی نیکیوں کو برباد کرنے کا باعث ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4903 میں موجود ایک حدیث میں 
اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ اگر ایک مسلمان دوسرے کے پاس حلال چیزوں کی خواہش رکھتا ہے 
تو اسے چاہیے کہ وہ الله تعالیٰ سے دعا کرے کہ وہ اسے وہی چیز عطا کرے جو دوسرے شخص 
کو ضائع نہ ہو۔ نعمت .اس قسم کی حسد جائز ہے اور مذہب کے پہلوؤں میں قابل تعریف ہے۔ 
صحیح مسلم نمبر 1896 میں موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت کی ہے کہ مسلمانوں کو صرف اس دولت مند سے 
یه گڑ تا جاتھےی ہس آخی فرلت کا دہ سال کے اوو' ایک است طس راے ہے وقفشت 

کریں جو اپنے علم کو اپنے اور دوسروں کے فائدے کے لیے استعمال کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو نہ صرف دوسروں کے لیے دنیاوی نعمتوں کے حصول کے لیے محبت کرنی 
چاہیے بلکہ ان کے لیے دونوں جہانوں میں دینی برکات حاصل کرنے کے لیے بھی محبت کرنی 
چاہیے۔ درحقیقت جب کوئی دوسروں کے لیے یہ خواہش کرتا ہے تو اسے اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
میں اس کے احکام کی تعمیل کرنے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے اور تقدیر کا صبر کے 
ساتھ مقابلہ کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ اسلام میں اس قسم کے صحت مند مقابلے کا خیر مقدم کیا 

:گیا ہے۔ باب 83 المطففینء آیت 26 


"تو اس کے لیے حریفوں کو مقابلہ کرنے دیں۔..." 


یہ حوصلہ افزائی ایک مسلمان کو اپنے کردار میں کسی بھی خامی کو تلاش کرنے اور اسے دور 
کرنے کے لیے اپنا جائزہ لینے کی ترغیب دے گی۔ جب یہ دونوں عناصر معنی کو یکجا کرتے 
ہیں اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت میں جدوجہد کرتے ہیں اور کردار کو پاک کرتے 

ہیں تو یہ دونوں جہانوں میں کامیابی کا باعث بنتا ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں سے محبت کا دعویٰ نہ صرف زبانی طور پر 
کرے بلکہ اپنے عمل سے ظاہر کرے۔ امید ہے کہ جو اس طرح دوسروں کی فکر کرتا ہے اسے 
دونوں جہانوں میں اللہ تعالیٰ کی فکر حاصل ہوگی۔ اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 1930 میں 

موجود حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے۔ 


حق کو قبول کرنا 


عمر بن خطاب رضی الله عنہ حق کے سامنے سر تسلیم خم کر دیتے تھے قطع نظر اس کے کہ یہ 
کہاں سے یا کس سے آیا ہے۔ اس نے ایک بار دیکھا کہ لوگ کس طرح اپنی دلہنوں کو بڑی مقدار 
میں جہیز دے رہے تھے اور ڈرتے تھے کہ اس سے لوگوں کے لیے شادی کرنا مشکل ہو جائے 
گا۔ نتیجے کے طور پر اس نے اس پر حد لگانے کا عزم کیا۔ ایک خطبہ کے دوران اس نے اپنی 
رائے کا اظہار کیا اور کہا کہ اگر کوئی اس کی مقرر کردہ حد سے زیادہ رقم دے گا تو وہ اضافی 
رقم ضبط کر کے سرکاری خزانے میں ڈال دے گا۔ اس کے بعد ایک عورت کھڑی ہوئی اور قرآن 
پاک کی ایک آیت کا حوالہ دے کر اس کے فیصلے پر اعتراض کیا جس میں بتایا گیا ہے کہ کوئی 

:شخص جو چاہے جہیز دے سکتا ہے۔ باب 4 النساءء آیت 20 


۰ 


لیکن اگر تم ایک بیوی کو دوسری بیوی سے بدلنا چاہتے ہو اور تم نے ان میں سے ایک کو بہت ' 
زیادہ رقم ]جہیز میں [دی ہو تو اس میں سے کچھ بھی نہ لو۔ کیا آپ اسے ظلم اور صریح گناہ میں 


لن گے ؟ 


اگرچہ یہ آیت کسی کو زیادہ جہیز دینے کی ترغیب نہیں دیتی؛ لیکن اس سے کم بھی نہیں عمر 
رضی اللہ عنہ نے قبول کیا کہ وہ غلط تھا اور عورت صحیح تھی اور اس لیے کھلے عام اپنے 
ابتدائی فیصلے کو پلٹ دیا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات: 

جلد 1ء صفحہ 215 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ضد کی بنا پر حق کو جھٹلانا فخر کی علامت ہے۔ 


صحیح مسلم کی حدیث نمبر 265 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی 
کہ جس کے دل میں ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں نہیں جائے گا۔ انہوں نے واضح کیا کہ 


فخر اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص سچائی کو مسترد کرتا ہے اور دوسروں کو حقیر سمجھتا 
ہے۔ 


تکبر رکھنے والے کو نیک اعمال کی کوئی مقدار فائدہ نہیں دے گی۔ یہ بات بالکل واضح ہوتی ہے 
جب کوئی شیطان کو دیکھتا ہے اور جب وہ مغرور ہو گیا تو اس کی ان گنت سالوں کی عبادت نے 
اسے کیسے فائدہ نہیں پہنچایا۔ درحقیقتء مندرجہ ذیل آیت واضح طور پر غرور کو کفر سے 
جوڑتی ہے اس لیے ایک مسلمان کو ہر قیمت پر اس بری صفت سے بچنا چاہیے۔ باب 2 البقرہ 
:ایت 34 


اور جب ہم نے فرشتوں سے کہا کہ آدم کو سجدہ کرو۔ تو انہوں نے سجدہ کیا سوائے ابلیس کے۔ 
اس نے انکار کیا اور تکبر کیا اور کافروں میں سے ہو گیا۔ 


مغرور وہ ہے جو حق کو اس وقت رد کرتا ہے جب وہ ان کے سامنے پیش کیا جاتا ہے کیونکہ یہ 
ان کی طرف سے نہیں آیا تھا اور یہ ان کی خواہشات اور ذہنیت کو چیلنج کرتا ہے۔ مغرور شخص 
یہ بھی مانتا ہے کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں حالانکہ وہ اپنے آخری انجام اور دوسروں کے 
آخری انجام سے بے خبر ہیں۔ یہ صریح جہالت ہے۔ درحقیقتء کسی بھی چیز پر فخر کرنا بے 
وقوفی ہے۔ یہاں تک کہ نیک اعمال بھی اللہ تعالیٰ کی عطا کردہ الہامء علم اور قوت کی وجہ سے 
ہوتے ہیں۔ لہٰذا جس چیز کا تعلق فطری طور پر نہیں ہے اس پر فخر کرنا صریح حماقت ہے۔ یہ 
بالکل ایسے ہی ہے جیسے ایک شخص جو اس حویلی پر فخر کرتا ہے جس کا وہ مالک بھی نہیں 
اور نہ ہی رہتا ہے۔ 


یہی وجہ ہے کہ فخر اللہ تعالیٰ کے لیے ہے؛ کیونکہ وہی ہر چیز کا خالق اور پیدائشی مالک ہے۔ 
الله تعالیٰ کو للکارنے والا تکبر کے ساتھ جہنم میں ڈالا جائے گا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 
میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 4090 


ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے نقش قدم پر چل کر عاجزی 
اختیار کرے۔ عاجز واقعی تسلیم کرتے ہیں کہ ان کے پاس جو بھی بھلائی ہے اور وہ تمام برائیاں 
جن سے وہ محفوظ ہیں سوائے اللہ تعالیٰ کے کسی کی طرف سے نہیں۔ پس عاجزی انسان کے لیے 
غرور سے زیادہ موزوں ہے۔ انسان کو بے وقوف نہیں بنایا جانا چاہئے کہ عاجزی رسوائی کا 
باعث بنتی ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ کے عاجز بندوں سے زیادہ عزت والا کوئی نہیں ہے۔ درحقیقت 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود حدیث میں اللہ 
تال کے لیے کراظم الاو کرت رالے کے توساکا مین اضف کی گنت دیا نے 


نفرت بمقابلہ آزادی اظہار 


آج کے بہت سے لوگوں کے برعکس,ء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے آزادی اظہار اور 
معاشرے میں نفرت پھیلانے کے درمیان فرق کو سمجھا۔ اظہار رائے کی آزادی کسی کو یہ اجازت 
سے بس اریہ گا سم کے شر کا کے سد رھ اون کا ۓ مار اق سر کا 
آواز دے سکے۔ جبکہ نفرت پھیلانے میں غیر تعمیری تنقید اور لوگوں اور ان کے عقائد کی توہین 
کرنا شامل ہے۔ آزادی اظہار کا مقصد برادریوں کے درمیان سرحدوں کو ختم کرنا ہے اور اس کے 
بجائے ان کے درمیان رشتوں کو مضبوط کرنا ہے تاکہ سب کو فائدہ ہو۔ جبکہ نفرت پھیلانے کا 

مطلب الٹا ہوتا ہے یہ برادریوں کے درمیان تقسیم پیدا کرتا ہے اور انتشار کا باعث بنتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے آزادی اظہار اور نفرت پھیلانے کے خلاف کھڑے ہونے کے اسلامی 
اصولوں کو برقرار رکھا۔ مثال کے طور پر اس نے ایک بار ایک شخص کو کھلم کھلا اور 
مسلسل ایک مسلمان پر بہتان لگانے پر قید کر دیا۔ بالآخر اس نے اس شخص کو آزاد کر دیا جب 
اس نے معاشرے میں ایسی نفرت نہ پھیلانے کا وعدہ کیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 
الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 217 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ہ+ 


حد سے زیادہ تعریف کرنا 


ایک شخص نے حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سے ان کی غربت دیکھ کر کہا کہ میں 
خلیفہ ہونے کی وجہ سے بہترین کھانےء عمدہ سواری اور عمدہ لباس کا سب سے زیادہ حقدار تھا۔ 
عمر رضی اللہ عنہ نے اس پر تنقید کی کیونکہ وہ صرف اسے خوش کرنا چاہتے تھے۔ اس پر امام 
محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 224 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2662 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 


نے دوسروں کی تعریف کرنے سے منع فرمایا۔ 


یہ ایک ناپسندیدہ عمل ہے کیونکہ اگر تعریف جھوٹ پر مبنی ہو تو سب سے پہلے گناہ ہو سکتا 
ہے۔ یہاں تک کہ اگر لوگوں کی خاص طور پر تعریف کرنا درست ہے تو جاہل ان کے غرور کا 
باعث بن سکتے ہیں۔ یہ ایک بری صفت ہے کیونکہ ایک ایٹم کی قیمت کسی کو جہنم میں لے 
جانے کے لیے کافی ہے۔ صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی 
ہے۔ حد سے زیادہ تعریف کرنے سے تعریف کرنے والے کو یہ یقین ہو جاتا ہے کہ اس نے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت میں اپنی صلاحیت پوری کر دی ہے اس لیے اس کی اطاعت میں زیادہ کوشش 
کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


ایک مسلمان کو دوسروں کی تعریف سے بے وقوف نہیں بننا چاہئے کیونکہ وہ ان کے اعمال اور 
باطن میں چھپے ہوئے کردار کو کسی دوسرے شخص سے بہتر جانتے ہیں۔ اس پر اور ان گنت 
بار غور کرنے سے اللہ تعالیٰ نے ان کے عیوب کو لوگوں سے چھپایا ہے انہیں غرور سے روکنا 
چاہیے۔ اس کے علاوہ انہیں یہ بھی یاد رکھنا چاہیے کہ ان کے پاس جو قابل تعریف صفت ہے وہ 
الله تعالیٰ کے علاوہ کسی اور نے انہیں عطا نہیں کی اس لیے تمام تعریفیں اسی کے لیے ہیں۔ آخر 
میںء ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے پاس موجود نعمتوں کو اس طرح استعمال کرتے ہوئے اللہ 


تعالیٰ کا زیادہ شکر گزار بن جائے جو اس کو خوش کرتے ہیں۔ وہ بجائے اس کے کہ دوسروں کو 
اس حدیث کے بارے میں نصیحت کریں اور تنبیہ کریں کہ وہ دوسروں کی زیادہ تعریف نہ کریں۔ 


صرف بعض صورتوں میں دوسروں کی تعریف قابل قبول ہوتی ہے اور اس میں ان کی زیادہ 
پ رج وج ہے سو یو رر لس رس ئے و سی ہے تھے 
اچھے کام کرنے کی ترغیب دیں۔ یہ خاص طور پر بچوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے کہ ان کے 
سکول کے کام کے سلسلے میں ان کی تعریف کرناء اچھے برتاؤ اور اسلام کے فرائض کو پورا 
گڑتا 


امانتدار 


عمر بن خطاب رضی الله عنہ نے ایک مرتبہ ایک شخص کو سمجھا دیا جس نے انہیں زیادہ 
پرتعیش زندگی اختیار کرنے کی تاکید کی تھی کہ لوگوں کے ساتھ اس کی مثال سفر پر نکلنے 
والے لوگوں کے گروہ کی ہے۔ لوگوں نے اپنا مال ایک شخص کو دے دیا اور اس سے کہا کہ 
ضرورت پڑنے پر خرچ کرو۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے تب تبصرہ کیا کہ اس شخص کے 
لیے یہ صحیح نہیں کہ وہ اس مال کو اپنے اوپر خرچ کرے اور دوسروں کو نظرانداز کرے۔ یہ 
اس کی اور اس کی قوم کی مثال تھی۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی 

اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 224 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2749 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے تنبیہ کی کہ امانتوں میں خیانت منافقت کا ایک پہلو ہے۔ 


اس میں وہ تمام امانتیں شامل ہیں جو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کی طرف سے ہیں۔ ہر نعمت اللہ تعالیٰ 
نے ان کے سپرد کی ہے۔ ان امانتوں کو پورا کرنے کا واحد طریقہ نعمتوں کو اس طریقے سے 
استعمال کرنا ہے جو اللہ تعالیٰ کو پسند ہے۔ یہ یقینی بنائے گا کہ وہ مزید برکات حاصل کریں گے 
:کیونکہ یہ سچا شکر ہے۔ باب 14 ابراہیمء آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


لوگوں کے درمیان اعتماد کو پورا کرنا بھی ضروری ہے۔ جسے کسی دوسرے کے سپرد کیا گیا ہو 
ائے قاسمت کو ان کااظاط افتسان کر کرے: اور مال کی مروضتی کے مطائی انان کر 


لوگوں کے درمیان سب سے بڑا اعتماد بات چیت کو خفیہ رکھنا ہے جب تک کہ دوسروں کو مطلع 
کوتے میں گر تی وائو فاام ات ہو قسف سۓ ممنائوں مین :این کیا کاو فان اناد کیا لستانے: 


اسلامی کیلنڈر 


ایک دفعہ عمر بن خطاب رضی الہ عنہ کو ایک دستاویز ملی جس پر صرف مہینہ لکھا ہوا تھا۔ 
لہذاء وہ دستاویز کا حوالہ دینے والے سال پر کام نہیں کر سکا۔ اس کے بعد اس نے ایک اسلامی 
کیلنڈر بنانے کے لیے بزرگ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو جمع کیا۔ علی ابن ابو طالب رضی اللہ 
عنہ نے مشورہ دیا کہ ان کا کیلنڈر اس وقت سے شروع ہونا چاہیے جب حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وسلم نے مدینہ ہجرت فرمائی تھی۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی 

اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 227-225 میں بحث کی گئی ہے۔ 


وہ اتمااگا اوک ارو مل ه۸ خو مین رےى1ھ غدر گۓ ؛ڑوزا اتظام کا کَيَرتَتَ ان رفک کر 
لرگ ماشی کے راکرس سا و وقت کا فصلل کرتے ‏ سن سن سی ککھ کا صلو مان 
جاہلیت سے تھا۔ اسلامی کیلنڈر متعارف کرانے سے اس سے گریز کیا گیا اور اس کے بجائے 

مسلمانوں کو متحد کیا۔ 


مسلمانوں کو اپنے درمیان اتحاد پیدا کرنے کے لیے تمام اقدامات کرنے چاہئیں۔ 


صحیح مسلم نمبر 6541 میں موجود ایک حدیث میں معاشرے کے اندر اتحاد پیدا کرنے کے بعض 
پہلوؤں پر بحث کی گئی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سب سے پہلے 
مسلمانوں کو ایک دوسرے سے حسد نہ کرنے کی تلقین کی۔ 


یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص اس نعمت کو حاصل کرنے کی خواہش کرتا ہے جس کا 
کوئی دوسرا معنی رکھتا ہے؛ وہ اس نعمت سے محروم ہونے کی خواہش کرتا ہے۔ اور اس میں 
ات حلیقت کو کاپسند کرتا شامل ہے کگرنالک کی اضالیٰ نے ان کے بسالے یہ كست دی کی كکمك 
صرف یہ چاہتے ہیں کہ یہ ان کے دلوں میں پیدا ہو جائے بغیر ان کے عمل یا تقریر کے ذریعہ۔ 


اگر وہ اپنی سوچ اور احساس کو ناپسند کرتے ہیں تو امید کی جاتی ہے کہ ان کی حسد کی وجہ 
سے ان کا احتساب نہیں کیا جائے گا۔ بعض اپنے قول و فعل سے کوشش کرتے ہیں کہ دوسرے 
سے نعمت چھین لیں جو کہ بلا شبہ گناہ ہے۔ بدترین قسم وہ ہے جب کوئی شخص نعمت کو مالک 
سے دور کرنے کی کوشش کرے خواہ حسد کرنے والے کو نعمت نہ ملے۔ 


حسد تب ہی جائز ہے جب کوئی شخص اپنے جذبات پر عمل نہ کرے؛ ان کے احساس کو ناپسند 
کرے اور اگر وہ اس جیسی نعمت حاصل کرنے کی کوشش کرے اور اس کے پاس موجود نعمت 
کو کھوئے بغیر اس کے مالک کی طرف سے کوئی نعمت حاصل نہ ہو۔ اگر چہ یہ قسم گناہ گار 
نہیں ہے پھر بھی یہ ناپسندیدہ ہے اگر حسد کسی دنیوی نعمت پر ہو اور صرف اس صورت میں 
قابل تعریف ہے جب اس میں دینی نعمت شامل ہو۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 1896 میں ایک حدیث میں قابل تعریف قسم کی دو مثالیں 
بیان کی ہیں۔ پہلی یہ ہے کہ جب کوئی شخص حلال مال حاصل کرنے اور خرچ کرنے والے سے 
حسد کرتا ہے۔ اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے والا۔ دوسرا وہ ہے جب کوئی شخص اس شخص سے 
حسد کرتا ہے جو اپنی حکمت اور علم کو صحیح طریقے سے استعمال کرتا ہے اور دوسروں کو 
تاناہے: 


حسد کی بری قسمء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہےە براہ راست اللہ تعالیٰ کے انتخاب کو چیلنج کرتا 
ہے۔ حسد کرنے والا ایسا برتاؤ کرتا ہے جیسے اللہ تعالیٰ نے ان کے بجائے کسی اور کو خاص 
نعمت دے کر غلطی کی ہو۔ اس لیے یہ کبیرہ گناہ ہے۔ درحقیقت جیسا کہ سنن ابوداؤد نمبر 4903 
میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ کی ہے کہ حسد 
نیکیوں کو اس طرح تباہ کر دیتا ہے جس طرح آگ لکڑی کو کھا جاتی ہے۔ 


ایک غیرت مند مسلمان کو جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث پر عمل کرنے کی کوشش 
کرنی چاہیے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک 
کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ لہٰذا ایک غیرت مند 
مسلمان کو چاہیے کہ وہ جس شخص سے حەسد کرتے ہیں اس کے ساتھ حسن سلوک اور مہربانی 
کا مظاہرہ کرتے ہوئے اس احساس کو اپنے دل سے نکالنے کی کوشش کرے؛ جیسے کہ ان کی 
خوبیوں کی تعریف کرنا اور ان کے لیے دعا کرنا یہاں تک کہ ان کی حسد ان کے لیے محبت بن 
جائے۔ 


ایک اور چیز جو شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں نصیحت کی گئی ہے وہ یہ ہے کہ 
مسلمان ایک دوسرے سے نفرت نہ کریں۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ کسی چیز کو صرف اسی 
صورت میں ناپسند کرنا چاہئے جب اللہ تعالیٰ اسے ناپسند کرے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں 
موجود حدیث میں اسے ایمان کی تکمیل کے پہلو کے طور پر بیان کیا گیا ہے۔ اس لیے ایک 
مسلمان کو اپنی خواہشات کے مطابق چیزوں یا لوگوں کو ناپسند نہیں کرنا چاہیے۔ اگر کوئی اپنی 
خواہشات کے مطابق دوسرے کو ناپسند کرتا ہے تو اسے کبھی بھی اپنے قول و فعل پر اثر انداز 
نہیں ہونے دینا چاہیے کیونکہ یہ گناہ ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسرے کے ساتھ اسلام 
کی تعلیمات کے مطابق احترام اور مہربانی کے ساتھ سلوک کرتے ہوئے احساس کو دور کرنے 
کی کوشش کرے۔ ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ دوسرے لوگ بالکل اسی طرح کامل نہیں 
ہیں جس طرح وہ کامل نہیں ہیں۔ اور اگر دوسروں میں کوئی بری خصلت ہے تو وہ بھی بلاشبہ 
اچھی صفات کے مالک ہوں گے۔ اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت 
کرے کہ وہ اپنی برائیاں چھوڑ دیں لیکن ان میں جو اچھی صفات ہیں ان سے محبت کرتے رہیں۔ 


اس موضوع پر ایک اور نکتہ بیان کرنا ضروری ہے۔ ایک مسلمان جو کسی خاص عالم کی پیروی 
کرتا ہے جو کسی مخصوص عقیدے کی حمایت کرتا ہے اسے متعصب کی طرح کام نہیں کرنا 
چاہئے اور اپنے عالم کو ہمیشہ صحیح ماننا چاہئے اس لئے ان لوگوں سے نفرت کرنا چاہئے جو 
ان کے علماء کی رائے کی مخالفت کرتے ہیں۔ یہ طرز عمل اللہ تعالیٰ کے لیے کسی چیز/کسی کو 
اریت کرتے والا دو ہے سنا ققہ سان کے خربیان ای کات نجرد بے ایک اسشا کو 
کسی خاص عالم کی پیروی کرنا چاہئے اور اس کا احترام کرنا چاہئے اور دوسرے لوگوں کو 
اوھ قرو 5ر 8ا چاسے دی او کے سے والے عالم سے بھتتاہوں۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ مسلمان ایک دوسرے سے منہ نہ پھیریں۔ اس کا مطلب 
ہے کہ انہیں دنیاوی مسائل پر دوسرے مسلمانوں سے تعلقات منقطع نہیں کرنے چاہئیں اور اسلام 
کی تعلیمات کے مطابق ان کی حمایت سے انکار کر دینا چاہیے۔ صحیح بخاری نمبر 6077 میں 
موجود حدیث کے مطابق ایک مسلمان کے لیے کسی دنیاوی معاملے میں دوسرے مسلمان سے تین 
دن سے زیادہ تعلق منقطع رکھنا ناجائز ہے۔ درحقیقت کسی دنیوی مسئلہ میں ایک سال سے زائد 
عرصہ تک تعلقات منقطع کرنے والا دوسرے مسلمان کو قتل کرنے والے کی طرح سمجھا جاتا 
ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4915 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ دوسروں کے 
ساتھ تعلقات منقطع کرنا صرف ایمان کے معاملات میں جائز ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک 


مسلمان کو دوسرے مسلمان کو خلوص دل سے توبہ کرنے کی تلقین کرتے رہنا چاہیے اور صرف 
اس صورت میں ان کی صحبت سے گریز کرنا چاہیے جب وہ بہتر کے لیے تبدیلی سے انکار کر 
دیں۔ جب بھی ان سے ایسا کرنے کی درخواست کی جائے تو انہیں حلا‌ل چیزوں میں ان کا ساتھ 
دینا چاہیے کیونکہ یہ احسان مندانہ عمل انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے کی 
ترغیب دے سکتا ہے۔ 


زیر بحث مرکزی حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ مسلمانوں کو آپس میں بھائی بھائی ہونے 
کا حکم دیا گیا ہے۔ یہ صرف اس صورت میں ممکن ہے جب وہ اس حدیث میں دی گئی سابقہ 
نصیحت پر عمل کریں اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسرے مسلمانوں کے تئیں اپنا فرض ادا 
کرنے کی کوشش کریں جیسے کہ بھلائی کے معاملات میں دوسروں کی مدد کرنا اور برائیوں 
سے خبردار کرنا۔ باب 5 المائدۃء آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو “۔“ 


صحیح بخاری نمبر 1240 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے 
مسلمانوں کے درج ذیل حقوق ادا کرنے چاہئیں :وہ سلام کا جواب دیناء بیماروں کی عیادت کرناء ان 
کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا اور ان کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا۔ چھینکنے والا جو اللہ تعالیٰ 
کی حمد کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو وہ تمام حقوق سیکھنے اور پورے کرنے چاہئیں جو دوسرے 
لوگوں خصوصاً دوسرے مسلمانوں کے ان پر ہیں۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے مسلمان پر ظلم نہیں 
کرنا چاہیےء اسے ترک نہیں کرنا چاہیے اور نہ ہی اس سے نفرت کرنی چاہیے۔ انسان کے گناہوں 
سے نفرت ہونی چاہیے لیکن گناہ گار ایسا نہیں ہونا چاہیے کہ وہ کسی بھی وقت صدق دل سے 
توبہ کر لے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4884 میں موجود ایک حدیث میں 
تنبیہ کی ہے کہ جو شخص کسی دوسرے مسلمان کو ذلیل کرے گا ال تعالیٰ انہیں ذلیل کرے گا۔ 
اور جو شخص کسی مسلمان کو ذلت سے بچاتا ہے اللہ تعالیٰ اس کی حفاظت فرمائے گا۔ 


شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں مذکور منفی خصوصیات اس وقت پیدا ہو سکتی ہیں جب 
کوئی شخص غرور اختیار کر لے۔ صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود حدیث کے مطابق تکبر اس 
وقت ہوتا ہے جب انسان دوسروں کو حقارت کی نگاہ سے دیکھے۔ مغرور شخص خود کو کامل 
دیکھتا ہے جبکہ دوسروں کو نامکمل دیکھتا ہے۔ یہ انہیں دوسروں کے حقوق ادا کرنے سے روکتا 
ہے اور دوسروں کو ناپسند کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ 


ایک اور بات جو اہم حدیث میں مذکور ہے وہ یہ ہے کہ حقیقی تقویٰ انسان کی ظاہری شکل و 
صورت میں نہیں ہے جیسا کہ خوبصورت لباس پہنناء بلکہ یہ ایک باطنی صفت ہے۔ یہ باطنی 
خصلت ظاہری طور پر اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا 
صبر کے ساتھ سامنا کرنے کی صورت میں ظاہر ہوتی ہے۔ اسی لیے صحیح مسلم کی حدیث نمبر 
میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا ہے کہ جب روحانی قلب پاک ہوتا 4094 
ہے کواستارا حسسواکف راتا تے ایک /جت ور خائی لاف فا تکاس کو ساس راک پزجاتابے 
کرپٹ ہو جاتا ہے .یہ جاننا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ ظاہری صورتوں مثلا مال و دولت کی بنیاد 
پر فیصلہ نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی نیتوں اور اعمال پر غور کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح 
مسلم نمبر 6542 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اسلام 
کی تعلیمات کو سیکھنے اور اس پر عمل کرنے کے ذریعے باطنی تقویٰ اختیار کرنے کی کوشش 
کرے تاکہ یہ ظاہری طور پر اس طرح ظاہر ہو جس طرح وہ الله تعالیٰ کے ساتھ تعامل کرتے ہیں۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کا دوسرے مسلمان سے بغض رکھنا گناہ 
ہے۔ اس نفرت کا اطلاق دنیاوی چیزوں پر ہوتا ہے اور الله تعالیٰ کی خاطر دوسروں کو ناپسند نہیں 
کرنا۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ کے لیے محبت اور بغض رکھنا ایمان کی تکمیل کا ایک پہلو ہے۔ اس کی 
تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک 
مسلمان کو ہر حال میں دوسروں کا احترام کرنا چاہیے اور اس شخص سے نفرت کیے بغیر صرف 
ان کے گناہوں کو ناپسند کرنا چاہیے۔ اس کے علاوہہ ان کی ناپسندیدگی انہیں کبھی بھی اسلامی 


تعلیمات کے خلاف کام کرنے پر مجبور نہیں کرے گی کیونکہ اس سے یہ ثابت ہو گا کہ ان کی 
نفرت ان کی اپنی خواہشات پر مبنی ہے نہ کہ اللہ تعالیٰ کے لیے۔ دنیاوی وجوہات کی بنا پر 
دوسروں کو حقیر سمجھنے کی اصل وجہ تکبر ہے۔ یہ سمجھنا بہت ضروری ہے کہ ایک ایٹم کا 
فخر کسی کو جہنم میں لے جانے کے لیے کافی ہے۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 265 میں 
موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اس کے بعد جو بات اہم حدیث میں مذکور ہے وہ یہ ہے کہ مسلمان کی جانء مال اور عزت سب 
مقدس ہیں۔ ایک مسلمان کو بغیر کسی جواز کے ان حقوق میں سے کسی کی خلاف ورزی نہیں 
کرنی چاہیے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 4998 میں 
برعرد ایک مگ مین اعلان فزمایا ہے کہ کرئی عفن اس رات تی مھا سلمان نہیں ہز متا 
جب تک کہ وہ غیر مسلموں سمیت دیگر لوگوں کو ان کے شر سے محفوظ نہ رکھے۔ نقصان دہ 
تقریر اور اعمال .اور سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کی برائیوں کو دور 
رکھے۔ ان حقوق کی خلاف ورزی کرنے والے کو ال تعالیٰ اس وقت تک معاف نہیں کرے گا جب 
تک کہا آن کا شکاز لے آتین ماف ترک دے اگڑ و ایسا: نہیں کریں گے تو قیامت کے دن 
انصاف قائم ہو گا جس کے تحت مظلوم کو ظالم کی نیکیاں ملیں گی اور ضرورت پڑنے پر مظلوم 
کے گناہ ظالم کو ملیں گے۔ اس سے ظالم کو جہنم میں ڈالا جا سکتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 6579 
میں موجود حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو دوسروں کے ساتھ وہی سلوک کرنا چاہیے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ 
لوگ ان کے ساتھ برتاؤ کریں۔ یہ ایک فرد کے لیے بہت زیادہ برکتوں کا باعث بنے گا اور اس کے 
معاشرے میں اتحاد پیدا ہوگا۔ 


قیامت کے دن کا خوف 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ روز قیامت پر مسلسل غور و فکر کرتے اور عملی طور پر اس کی 
تیاری کے لیے بھرپور کوشش کرتے۔ ایک دیہاتی نے اس سے کچھ مال مانگا اور اسے یاد دلایا 
کہ قیامت کے دن اس کی قیادت کے بارے میں سوال کیا جائے گاء جس دن جنت اور جہنم کے 
علاوہ کوئی منزل نہیں تھی۔ اس سے عمر رضی اللہ عنہ رو پڑے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر 

بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 230 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ کے رویے کی تقلید کرنی چاہیے تاکہ وہ عملی طور پر روز حشر کی تیاری 
می سے یہ ہے وڈ چل چو ووت یہہ 


صور پھونکا مخلوق کی موت کا باعث بنے گا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 7381 میں 
موجود ایک حدیث سے ہوئی ہے۔ جاننے کی اہم بات یہ ہے کہ یہ ایک ایسی اذان ہے جس کا 
جواب نہ کوئی دے سکتا ہے اور نہ ہی رد کرے گا۔ یہ قیامت اور آخری فیصلے کی طرف لے 
جائے گا۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی پکار پر لبیک کہنے کے لیے حضور نبی 
اعرم طلئٰ افشاطید رالہ یھ کے کرس اق تعالیٰ کے مکاناک کر بکا لئے پرسے: ان کی 
ممنوعات سے اجتناب کرتے ہوئے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرتے ہوئے خلوص نیت سے 
:اطاعت کریں۔ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق۔ باب 8 انفالء آیت :24 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوہ اللہ اور رسول کی بات مانو جب وہ تمہیں اس چیز کی طرف بلائے 
"جو - ہی زندگی ۱ نھھ ےج 


جو بھی اس دنیا میں اس پکار کا جواب دے گا وہ آخری پکار کو برداشت کرنے اور اس کا جواب 
دینے میں آسان پائے گا۔ جبکہ اللہ تعالیٰ کی پکار سے غافل رہنے والے کو اس دنیا میں سکون 


نہیں ملے گا اور وہ صور کی پکار پر لبیک کہنے پر مجبور ہوں گے جو ان کے لیے برداشت 
ء ناوو ھی نک عاافت دارر شا ای دکد را کے ےک ضرف اس وك 
تک نظر انداز کر سکتا ہے جب تک کہ آخری دعوت جلد یا بدیر واقع ہو گی اور کوئی بھی اس 
سے بچنے یا نظر انداز نہیں کر سکے گا۔ اگر یہ ناگزیر ہے تو یہ سمجھ میں آتا ہے کہ کوئی 
غفلت میں رہنے کے بجائے آج ہی اس کا جواب دے۔ اگر کوئی صور پھونکنے کی آواز سنتا ہے 
زر غائ را سےتی کر کی رن دا نقسالی ایس اکر دی سے گی اون ا کے سس کے اھ 
گا وہ اس سے بھی زیادہ خوفناک ہوگا۔ 


خود کا ذخیرہ لینا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو اپنے اعمال پر مسلسل غور کرنے اور ان کی اصلاح کرنے کی 
عادت تھی۔ وہ ایک بار بازار سے گزرا اور کسی کو اپنے راستے سے ہٹنے کو کہا اور اپنی 
چھڑی سے اپنے کپڑے کا کنازہ کھینچ لیا۔ اگلے :سان اس نے :انی آدمی کو دیکھا اؤر:دریائٹ کیا 
کہ کیا وہ حج کرنے جا رہے ہیں؟ جب اس شخص نے مثبت جواب دیا تو عمر رضی اللہ عنہ اسے 
اپنے گھر لے گئے اور چاندی کے 600 سکے دیے اور کہا کہ وہ اپنی ضرورت پر خرچ کرو 
اور کہا کہ یہ مال پچھلے سال کے لیے ہے۔ بازارمیں .اس شخص نے جواب دیا کہ میں جو کچھ 
ہوا اسے بالکل بھول گیا ہوں اور عمر رضی اللہ عنہ نے آخر کار جواب دیا کہ میں کبھی نہیں 
بھولا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 231- 

میں بحث کی گئی ہے۔ 232 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ نے اس شخص کو کوئی نقصان نہیں پہنچایا لیکن موقع ملنے پر اپنے 
عمل کو درست کر لیا۔ اس نے سمجھا کہ کفر کے بعد سب سے خطرناک عمل دوسروں پر ظلم 
کنا آئے: 


صحیح مسلم نمبر 6579 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ دیوالیہ مسلمان وہ ہے جو بہت سے اعمال صالحہ جمع کرتا ہے جیسے کہ روزہ 
اور نمازء لیکن وہ لوگوں کے ساتھ برا سلوک کرتا ہے۔ اعمال ان کے مظلوموں کو دیئے جائیں 
گے اور اگر ضروری ہوا تو ان کے شکار کے گناہ انہیں قیامت کے دن دیئے جائیں گے۔ یہ انہیں 
وہ وک نے پوس ہے سی 


سکى می ے گرا غسھشجھر قارت ھا ات نے کس لا کر مار 
کو پورا کرنا ضروری ہے۔ سب سے پہلے اللہ تعالیٰ کے نزدیک فرائض ہیں جیسے فرض نماز۔ 
دوسرا پہلو لوگوں کے حوالے سے ہے جس میں ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا بھی شامل ہے۔ 
درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود ایک 


حدیث میں اعلان فرمایا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ 
جسمانی اور زبانی نقصان کو زندگی سے دور نہ رکھے۔ دوسروں کے مال 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ لامحدود معاف کرنے والا ہے وہ ان لوگوں کو معاف کر دے 
گا جو اس سے سچے دل سے توبہ کرتے ہیں۔ لیکن وہ ان گناہوں کو معاف نہیں کرے گا جن میں 
دوسرے لوگ شامل ہوتے ہیں جب تک کہ شکار پہلے معاف نہ کر دے۔ چونکہ لوگ اتنے معاف 
کرنے والے نہیں ہیں ایک مسلمان کو اس بات سے ڈرنا چاہئے کہ جن پر انہوں نے ظلم کیا ہے وہ 
قیامت کے دن ان کی قیمتی نیکیاں چھین کر ان سے بدلہ لیں گے۔ یہاں تک کہ اگر کوئی مسلمان 
اللہ تعالیٰ کے حقوق کو پورا کرتا ہے؛ تب بھی وہ جہنم میں صرف اس لیے جا سکتا ہے کہ اس 
نے دوسروں پر ظلم کیا ہے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ دونوں جہانوں میں 
کامیابی حاصل کرنے کے لیے اپنے فرائض کے دونوں پہلوؤں کو ادا کرنے کی کوشش کریں۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ قیامت کے دن اپنے احتساب سے ہر وقت خوفزدہ رہتے تھے۔ اس 
نے ایک بار تبصرہ کیا تھا کہ اگر فرات کے کنارے )اسلامی قوم کے کنارے (ایک بھیڑ کا بچہ 
مر جائے تو وہ ڈرتا ہے کہ اللہ تعالیٰ اس کا جوابدہ ہو گا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1 صفحہ 232 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لیں کیونکہ اللہ تعالیٰ 
کے علاوہ کوئی ان سے بہتر واقف نہیں ہے۔ جب کوئی ایمانداری سے اپنے اعمال کا خود فیصلہ 
کرے گا تو یہ انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور نیک اعمال کی طرف ترغیب 
دینے کی ترغیب دے گا۔ لیکن جو اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لینے میں ناکام رہے گا وہ 
غفلت کی زندگی گزارے گا جس کی وجہ سے وہ سچے دل سے توبہ کیے بغیر گناہ کر بیٹھتے 
ہیں۔ یہ شخص قیامت کے دن اپنے اعمال کا تولنا بہت مشکل پائے گا۔ درحقیقتء یہ انہیں جہنم میں 


ایک ہوشیار کاروباری مالک ہمیشہ اپنے کھاتوں کا باقاعدگی سے جائزہ لے گا۔ یہ اس بات کو 
یقینی بنائے گا کہ ان کے کاروبار کی سمت درست سمت میں چل رہی ہے اور یہ یقینی بنائے گا کہ 
وہ تمام ضروری اکاؤنٹس جیسے کہ ٹیکس ریٹرن کو درست طریقے سے مکمل کرتے ہیں۔ لیکن 
بیوقوف کاروباری مالک باقاعدگی سے اپنے کاروبار کا حساب نہیں لے گا۔ یہ منافع میں نقصان 
اور ان کے کھاتوں کی صحیح طریقے سے تیاری میں ناکامی کا باعث بنے گا۔ جو لوگ اپنے 
اکاؤنٹس کو صحیح طریقے سے حکومت کے پاس جمع کرانے میں ناکام رہتے ہیں انہیں جرمانے 
کا سامنا کرنا پڑتا ہے جو ان کی زندگی کو مزید مشکل بنا دیتا ہے۔ لیکن نوٹ کرنے کی اہم بات یہ 
ہے کہ قیامت کے ترازو کے لیے کسی کے اعمال کا درست اندازہ لگانے اور اسے تیار کرنے 
میں ناکامی کی سزا میں مالی جرمانہ شامل نہیں ہے۔ اس کی سزا زیادہ سخت اور واقعی ناقابل 
زبرداشت ہے۔ باب 99 زلزالء آیات 8-7 


پس جو کوئی ذرہ برابر نیکی کرے گا وہ اسے دیکھ لے گا۔ اور جو کوئی ذرہ برابر برائی کرے " 
گا وہ اسے کیکھالے گا 


اپنے آپ کو جہنم کی یاد دلانے اور عملی طور پر اس سے بچنے کی کوشش کرنے کے لیے 
عمر بن الخطاب رضی اللہ عنہ آگ جلاتے اور اس پر اپنا ہاتھ رکھتے اور اپنے آپ سے پوچھتے 
کہ کیا آپ اسے برداشت کر سکتے ہیں؟ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی 

اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 234 میں بحث کی گئی ہے۔ 


یاد رکھنے والی بات یہ ہے کہ درحقیقت ہر وہ شخص جو جہنم میں جائے گا وہ آگ لے گاء جس کا 
سامنا وہ جہنم میں کرے گاء اس دنیا سے اپنے گناہوں کی صورت میں۔ جب کوئی مسلمان اس 
حقیقت کو اپنے ذہن میں نقش کر لے گا تو وہ ہر گناہء بڑے یا چھوٹے کو ناقابل برداشت آگ کے 
ٹکڑے کی طرح دیکھے گا۔ جس طرح انسان دنیا میں آگ سے بچتا ہے اسے گناہوں سے بچنا 
چاہیے کیونکہ گناہ درحقیقت چھپی ہوئی آگ کی مانند ہیں جو آخرت میں اسے دکھائی جائے گی۔ 


اس کے علاوہء ایک مسلمان کو غافل نہیں رہنا چاہئے اور اس بات پر یقین رکھنا چاہئے کہ وہ اس 
زبانی تائید کے بغیر صرف الہ تعالیٰء بزرگوارء حضرت محمد صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور صحابہ 
کرام رضی اللہ عنہم سے محبت کا دعویٰ کر سکتے ہیں۔ اعمال کے ساتھ اعلان .اگر یہ سچ ہوتا تو 
صحامہ کرام رضنی اللہ عنم الہ تعالیٰ کی اطاعت میں انتی سعلت تہ کڑتے اور وہ بلاشیۃ الام آرز 
یوم آخرت کو اپنے بعد کے لوگوں سے بہتر سمجھتے تھے۔ سیدھے الفاظ میں عمل کے بغیر 
محبت کا اعلان کسی کو جہنم سے نہیں بچا سکتا۔ درحقیقت یہ واضح کر دیا گیا ہے کہ بعض 
مسلمان قیامت کے دن جہنم میں داخل ہوں گے۔ جو مسلمان اسلامی تعلیمات پر عمل کرنا چھوڑ دیتا 
ہے اسے سمجھ لینا چاہیے کہ ان کا یہ رویہ موت سے پہلے ان کے ایمان کو کھونے کا سبب بن 
سکتا ہے تاکہ وہ قیامت میں ایک غیر مسلم کی حیثیت سے داخل ہو جائیں جو کہ سب سے بڑا 
نقصان ہے۔ 


اسی طرح بغیر زرہ اور ڈھال کے جنگ میں داخل نہیں ہو گا ایک مسلمان کو اعمال صالحہ کی 
زرہ اور ڈھال کے بغیر قیامت کے دن داخل نہیں ہونا چاہیے۔ بصورت دیگرء جس طرح سپاہی کے 


پاس کوئی حفاظت نہیں ہے اسی طرح اس کو نقصان پہنچے گاء اسی طرح ایک مسلمان جو قیامت 
لک رٹک گا یں اس کی کے اافائ کی اطافتء سن سن ا اہر کے کا گی سن این 
سے پرہیز کرنا شامل ہے۔ اس کی ممانعتوں اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا۔ ایک مسلمان 
کو یاد رکھنا چاہیے کہ مادی دنیا کی آسائشوں اور لذتوں سے وہ لطف اندوز نہیں ہوں گے اگر وہ 
,جہنم میں ختم ہو جائیں۔ درحقیقتء یہ صرف انہیں بدتر محسوس کرے گا 


درست ادراک 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ایک بار کچرے کے ڈھیر سے گزرے اور وہاں کھڑے ہو کر غور 
و فکر کر رہے تھے۔ جب اس نے دیکھا کہ اس کے ساتھی اسے ناپسند کرتے ہیں جو وہ کر رہا 
تھا اس نے تبصرہ کیا کہ یہ اس دنیا کا نتیجہ ہے جس کی وہ بہت پرواہ کرتے ہیں اور ذخیرہ 
اندوزی کرنا پسند کرتے ہیں۔ یہ اس کا نتیجہ تھا جس پر وہ سب سے زیادہ بھروسہ کرتے تھے 
اور اپنی ضروریات کے لیے انحصار کرتے تھے۔ اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ 
میں بحث کی گئی ہے ۔ الاولیاءء نمبر 72 


سیدنا عمر رضی اللہ عنہ نے ابدی آخرت اور عارضی مادی دنیا کے فرق کو صحیح تصور کو 
اچھے و کے سسھ۲ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ صحیح ادراک پیدا کریں تاکہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں 
اضافہ کر سکیںء جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور 
تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ وہی چیز ہے جو نیک پیشرووں کے پاس تھی اور 
اس نے انہیں مادی دنیا کی اضافی آسائشوں سے بچنے اور آخرت کی تیاری کرنے کی ترغیب دی۔ 
یہ ایک اہم خصوصیت ہے اور اسے دنیاوی مثال سے بیان کیا جا سکتا ہے۔ دو لوگ بہت پیاسے 
ہیں اور ایک کپ گدلا پانی کے پاس آتے ہیں۔ وہ دونوں اسے پینا چاہتے ہیں اگرچہ وہ پاک نہ ہو 
اور خواہ اس کا مطلب یہ ہو کہ اس پر جھگڑنا پڑے۔ جیسے جیسے ان کی پیاس گندے پانی کے 
پیالے پر زیادہ مرکوز ہوتی ہے وہ اس مقام پر پہنچ جاتے ہیں کہ وہ ہر چیز پر توجہ کھو دیتے 
ہیں۔ لیکن اگر ان میں سے کوئی اپنی توجہ ہٹاتا ہے اور صاف پانی کے ایک دریا کو دیکھتا ہے 
جو کچھ ہی فاصلے پر تھا وہ فوری طور پر پانی کے پیالے پر توجہ اس مقام پر کھو دیتا ہے کہ 
وہ اب اس کی پرواہ نہیں کرے گا اور اس پر مزید بحث نہیں کرے گا۔ اور اس کے بجائے وہ اپنی 
پیاس کو صبر سے برداشت کریں گے یہ جانتے ہوئے کہ خالص پانی کا ایک دریا قریب ہے۔ جو 
شخص دریا سے ناواقف ہے وہ شاید اس کے رویے میں تبدیلی کو دیکھ کر یقین کرے گا کہ دوسرا 
پاگل ہے۔ یہی حال اس دنیا میں دو طرح کے لوگوں کا ہے۔ ایک گروہ لالچ سے مادی دنیا پر توجہ 
مرکوز کرتا ہے۔ دوسرے گروہ نے اپنی توجہ آخرت اور اس کی پاکیزہ اور ابدی نعمتوں پر 
مرکوز کر دی ہے۔ جب کوئی اپنی توجہ آخرت کی سعادت کی طرف مبذول کر لے تو دنیاوی 
مسائل اتنی بڑی بات نہیں لگتے۔ اس لیے صبر کو اپنانا آسان ہو جاتا ہے۔ لیکن اگر کوئی اس دنیا 


پر اپنی توجہ مرکوز رکھے تو یہ ان کو سب کچھ لگتا ہے۔ وہ اس کے لیے بحث کریں گےء لڑیں 
گے محبت کریں گے اور نفرت کریں گے۔ بالکل اسی طرح جیسے پہلے ذکر کی گئی مثال میں وہ 
شخص جو صرف گندے پانی کے پیالے پر توجہ مرکوز کرتا ہے۔ 


یہ صحیح ادراک صرف قرآن پاک میں موجود اسلامی علم کو حاصل کرنے اور اس پر عمل 
کرنے سے حاصل ہوتا ہے اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات میں پایا جاتا ہے۔ 
:باب 41 فصیلات, آیت 53 


ہم اُن کو اپنی نشانیاں افق اور أُن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ ان پر واضح ہو جائے گا کہ ” 
یہ حق ہے“ 


عارضی بمقابلہ ابدی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک بار نصیحت کی کہ وہ غور و فکر کریں اور یہ جان لیں کہ 
اگر وہ اس دنیا میں سکون چاہتے ہیں تو وہ آخرت میں اپنے دائمی سکون کو نقصان پہنچائیں گے۔ 
اور اگر وہ آخرت چاہتا ہے تو اسے دنیا میں )زیادہ سے زیادہ (آسائش کو ترک کرنا ہوگا۔ اس لیے 
اس نے عارضی ٹھکانہ ترک کرنے کا فیصلہ کیا۔ اس نے نتیجہ اخذ کیا کہ اس زندگی میں )مستقل 
امام میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ آخرت کی خاطر (تھوڑی سی تکلیف برداشت کرنا یقیناً بہتر ہے۔ 
اصفہانی رحمۂۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء نمبر 79۔ 


جب لوگء خواہ ان کے عقیدے سے تعلق رکھتے ہوںء چھٹی پر جاتے ہیں تو وہ صرف اپنی 
ضرورت کی چیزیں پیک کرتے ہیں اور شاید تھوڑا سا اضافی لیکن وہ اوور پیکنگ سے بچنے 
کی کوشش کرتے ہیں۔ یہاں تک کہ وہ اپنے ساتھ جو رقم بھی لے جاتے ہیں وہ اپنے بیرون ملک 
قیام کے حوالے سے محدود کرتے ہیں۔ جب وہ آتے ہیں تو وہ اکثر ایسے ہوٹل میں ٹھہرتے ہیں 
جس میں عام طور پر چند ایکسٹرا کے ساتھ رہنے کی بنیادی ضروریات ہوتی ہیں۔ اگر انہیں یقین 
ہے کہ وہ مستقبل میں کبھی بھی اسی منزل پر واپس نہیں آئیں گے تو وہ کبھی گھر نہیں خریدیں 
گے کیونکہ وہ دعویٰ کریں گے کہ ان کا قیام مختصر ہے اور وہ واپس نہیں آئیں گے۔ انہیں 
چھٹیوں کے دوران یہ دعویٰ کرتے ہوئے کوئی نوکری نہیں ملتی کہ ان کا قیام مختصر ہے لہذا 
انہیں زیادہ پیسے کمانے کی ضرورت نہیں ہے۔ وہ شادی نہیں کرتے اور نہ ہی بچوں کا دعویٰ 
کرتے ہیں کہ چھٹیوں کی منزل ان کا وطن نہیں ہے جہاں وہ شادی کریں گے اور بچے ہوں گے۔ 
عام طور پرء یہ چھٹی بنانے والوں کا رویہ اور ذہن سازی ہے۔ 


یہ عجیب بات ہے کہ مسلمان واقعی اس بات پر یقین رکھتے ہیں کہ وہ جلد ہی اس دنیا سے 
رخصت ہو جائیں گےە اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ دنیا میں رہنا بھی عارضی ہے جیسا کہ چھٹیوں 
پر ہوتا ہے؛ اور وہ یقین رکھتے ہیں کہ ان کا آخرت میں قیام ہمیشہ کے لیے ہے لیکن وہ اس کے 
لیے مناسب تیاری نہیں کرتے۔ اگر انہیں واقعی یہ احساس ہوتا ہے کہ ان کے پاس کم وقت ہے 
اسی طرح چھٹی کی طرے: تو وہ اپنے گھروں پر زیادہ محنت نہیں کریں گے اور اس کے بجائے 
ایک سادہ گھر پر مطمئن رہیں گے جیسا کہ مسافر جو ایک سادہ ہوٹل سے مطمئن ہے۔ تو حقیقت 
میں یہ دنیا مثال کے طور پر ابھی تک چھٹیوں کی منزل کی طرح ہے مسلمان اسے ایک جیسا 
نہیں سمجھتے۔ اس کے بجائےە وہ ابدی آخرث کو نظر انداز کرتے ہوئے اپنی دنیا کو سنوارنے 


میں اپنی زیادہ تر کوششیں وقف کر دیتے ہیں۔ بعض اوقات یہ یقین کرنا مشکل ہوتا ہے کہ کچھ 
مسلمان درحقیقت دائمی آخرت پر یقین رکھتے ہیں جب کوئی دیکھتا ہے کہ وہ دنیاوی دنیا کے لیے 
گی کرکسین کر ریس وحم سے کرو اغاط×ۓ اعفک تھا رت 
ہوئے؛ اس کی ممنوعات سے اجتناب کرتے ہوئے اور دنیا کی ضروریات کے حصول اور اس 
سے استفادہ کرنے پر راضی رہتے ہوئے صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے آخرت کی 
تیاری کی کوشش کریں۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح 
بخاری کی حدیث نمبر 6416 میں مسلمانوں کو اس دنیا میں مسافروں کی طرح زندگی گزارنے 
.کی تلقین فرمائی ہے۔ چھٹی کی منزل 


درخت کا سایہ 


اس کوئی خیمہ نہیں لگایا گیا بلکہ اس نے درخت پر چادر یا چٹائی ڈال کر اس کے نیچے سایہ کیا۔ 
پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 2387 میں بحث 


وہ حقیقی معنوں میں اس مادی دنیا میں ایک مسافر کے طور پر جیتا تھاء بالکل اسی طرح جیسے 
اس سے پہلے اس کے پیشرو تھے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2377 کی حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ وہ اس مادی دنیا کی زیادتی کی فکر نہیں کرتے اور اس دنیا میں اس کی مثال ایک 
سوار کی ہے ایک درخت کے سائے میں مختصر آرام کرتا ہے اور پھر آگے بڑھ کر اسے پیچھے 
چھوڑ دیتا ہے۔ 


درحقیقت ہر شخص ایک مسافر ہے جو اس دنیا میں بہت ہی محدود مدت کے لیے ٹھہرتا ہے اس 
کے مقابلے میں جہاں سے وہ معنویت؛ روحوں کی دنیا اور جس طرف جا رہا ہے وہ ابدی آخرت 
ہے۔ درحقیقت اس کے مقابلے میں یہ دنیا بس اسٹاپ پر انتظار کرنے کی طرح ہے۔ اس حدیث میں 
اس دنیا کو سایہ سے تشبیہ دی گئی ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ سایہ زیادہ دیر تک نہیں رہتا اور 
لوگوں کے نوٹس لینے کے بغیر جلدی ختم ہو جاتا ہے جس طرح انسان کے دن اور راتیں گزر 
جاتی ہیں۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسافر سرائے یا ہوٹل کا ذکر نہیں کیا 
کیونکہ یہ ٹھوس ڈھانچے ہیں جو مستقل ہونے کی نشاندہی کرتے ہیں۔ ایک دھندلا سایہ اس مادی 
دنیا کو بہتر طور پر بیان کرتا ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ کوئی شخص چاہے کتنا ہی بوڑھا کیوں 
نہ ہو وہ ہمیشہ یہ تسلیم کرتے ہیں کہ ان کی زندگی ایک لمحے کی طرح چمکتی اور محسوس 
:ہوتی ہے۔ باب 79 نزیات؛ آیت 46 


جس دن وہ )قیامت کا دن (دیکھیں گے ایسا ہو گا کہ گویا وہ )دنیا میں (ایک دوپہر یا صبح کے " 


“سوا باقی نہیں رہے تھے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سوار کی طرف اشارہ فرمایا نہ کہ چلنے والا کیونکہ 
پیدل چلنے والا درخت کے سائے میں سوار سے زیادہ آرام کرتا ہے۔ یہ مزید بتاتا ہے کہ لوگ اس 
دنیا میں کتنے محدود وقت گزارتے ہیں۔ 


سایہ میں آرام کرنا اس بات کی اہمیت کی طرف اشارہ کرتا ہے کہ مادی دنیا کو صحیح طریقے 
سے استعمال کرتے ہوئے اپنی ضروریات کو حاصل کرنے کے لیے جس طرح سوار اپنی 
شزورت گا‌ھامان لیتا ہے بی آرام للا ایک مسلمان کر جابھے کہ وہ ال تعالیٰ کے احکامات 
کی تعمیل کرتے ہوئےە اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا 
مقابلہ کرتے ہوئے آخرت کی تیاری کرتے ہوئے اس دنیا سے فوراً رخصت ہونے کی تیاری کرے۔ 


لوعھئی کچشاس رغاس اتی گورلی شھ راد گنس رک 
انسان کو آخرت کی تیاری کے لیے مادی دنیا کو استعمال کرنا چاہیے۔ سوار آرام کرتا ہے اور 
مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ چیزیں اکٹھی کریں جو ان کے لیے آخرت میں فائدہ مند ہوںء بجائے اس 
کے کۂ ایقااوئٹ غین شس ‌وری خزون کے لیے وقف کریں ہو الین قامت کے دقآخالی ہاتھ 
:چھوڑے گی۔ باب 89 الفجر آیات 24-23 


اور لایا گیاء وہ دن جہنم ہےە اس دن آدمی یاد رکھے گاء لیکن اس کو یاد کیسے آئے گا؟ وہ کہے " 
گاء کاش میں نے اپنی زندگی کے لیے کچھ آگے بھیجا ہوتا۔ 


کمپنی آف دی گریٹ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو ایک بار زیادہ آرام دہ زندگی گزارنے کی تلقین کی گئی۔ اس نے 
جواب میں حضرت محمد صلی الله علیہ وسلم اور صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی مشکل اور سادہ 
زندگیوں کا تذکرہ کیا جو پہلے ہی فوت ہوچکے تھے اور پھر تبصرہ کیا کہ میں نے اپنے آپ سے 
کہا کہ کاش شیئر کروں۔ ان کی دنیا میں کچھ مشکلات پھر شاید آخرت میں ان کی کچھ راحتیں 
میں بحث کی گئی ہے ۔ بانٹ سکیں۔ اس پر امام اصفہانی رحمۂ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 74 


عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھ لیا کہ اگر انہوں نے ان کے علاوہ کوئی اور راستہ اختیار کیا تو 
آخرت میں ان کے ساتھ نہیں جائے گا۔ 


ہر مسلمان کھلے عام اعلان کرتا ہے کہ وہ آخرت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم؛ 
دیگر انبیاء کرام علیہم السلام اور صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی صحبت کا خواہش مند ہے۔ وہ 
اس سو نار ی سن 3688س پائی جائۓ ‏ الی يک کا لفن ہو جو نات کی 
تلقین کرتی ہے کہ انسان آخرت میں ان کے ساتھ رہے گا جس سے وہ محبت کرتا ہے۔ اور اس کی 
وجہ سے وہ اللہ تعالیٰ کے ان نیک بندوں سے اپنی محبت کا کھلم کھلا اعلان کرتے ہیں۔ لیکن یہ 
عجیب بات ہے کہ وہ اس نتیجہ کی خواہش کیسے کرتے ہیں اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم سے محبت کا دعویٰ کرتے ہیں پھر بھی انہیں بمشکل جانتے ہیں کیونکہ وہ آپ کی 
سیرتء کردار اور تعلیمات کا مطالعہ کرنے میں مصروف ہیں۔ یہ بے وقوفی کی بات ہے کہ کوئی 
کسی سے سچی محبت کیسے کر سکتا ہے جسے وہ جانتا تک نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ جب ان لوگوں سے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا ثبوت 
پوچھا جائے گا تو قیامت کے دن کیا کہیں گے؟ وہ کیا پیش کریں گے؟ اس اعلان کا ثبوت حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سیرت کردار اور تعلیمات کا مطالعہ اور ان پر عمل کرنا 
ہے۔ اس دلیل کے بغیر اعلان اللہ تعالیٰ قبول نہیں کرے گا۔ یہ بالکل واضح ہے کیونکہ صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہم سے بہتر اسلام کو کسی نے نہیں سمجھا اور ان کا یہ رویہ نہیں تھا۔ انہوں نے 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا اعلان کیا اور آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کے نقش قدم پر چل کر عمل کے ذریعے اپنے دعوے کی تائید کی۔ اس لیے وہ آخرت میں اس کے 
ساتھ ہوں گے۔ 


جو لوگ یہ مانتے ہیں کہ محبت دل میں ہے اور اسے عمل سے ظاہر کرنے کی ضرورت نہیں 
ہے وہ اتنا ہی بے وقوف ہے جنتنا وہ طالب علم جو امتحان کا خالی پرچہ اپنے استاد کو دے کر یہ 
دعویٰ کرتا ہے کہ علم ان کے دماغ میں ہے اس لیے انہیں عملی طور پر لکھنے کی ضرورت 
نہیں۔ کاغذ پر نیچے اور پھر بھی پاس ہونے کی توقع ہے۔ 


ایسا سلوک کرنے والا الله تعالیٰ کے نیک بندوں سے محبت نہیں کرتاء صرف اپنی خواہشات رکھتا 
ہے اور بلاشبہ انہیں شیطان نے دھوکا دیا ہے۔ 


آخر میں یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ دوسرے مذاہب کے لوگ بھی اپنے انبیاء علیہم السلام سے 
سرک کا تھی کر تک ہو لیکن جر نکر ان کت فان قظماین جائے ارو اع کی فطیات تن یل 
کرنے میں ناکام رہے وہ یقیناً قیامت کے دن ان کے ساتھ نہیں ہوں گے۔ اگر کوئی ایک لمحے کے 
لیے اس حقیقت پر غور کرے تو یہ بالکل واضح ہے۔ 


ایک بزرگ صحابی؛ سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ نے ایک بار یہ تبصرہ کیا کہ اگرچہ عمر 
بن خطاب رضی اللہ عنہ مدینہ کی طرف ہجرت کرنے والے پہلے شخص نہیں تھے )اور نہ ہی وہ 
پہلے تھے۔ اسلام قبول کرنا (پھر بھی وہ ان میں سب سے بہتر تھا کیونکہ وہ مادی دنیا سے سب 
سے زیادہ لاتعلق تھا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1ء 

صفحہ 298 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس کی مزید تائید ایک اور بزرگ صحابی عبداللہ بن مسعود رضی اللہ عنہ سے بھی ہوتی ہے 
جنہوں نے ایک مرتبہ اشارہ کیا کہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم انبیاء علیہم السلام کے بعد سب 
سے بہترین گروہ تھے۔ کیونکہ وہ مادی دنیا سے سب سے زیادہ لاتعلق اور آخرت کے زیادہ 
خواہشمند تھے۔ اس پر امام ابو نعیم اصفہانی رحمۂ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء وطبقات الاصفیہ روایت 
میں بحث کی گئی ہے ۔ 278 


عمر رضی اللہ عنہ اور باقی صحابہ رضی اللہ عنہم نے دنیا اور آخرت کے حوالے سے صحیح 
سوچ اختیار کی۔ ایک ایسی ذہنیت جس نے انہیں مادی دنیا سے علیحدگی اختیار کرنے اور اپنی 
تمام تر کوششوں کو ابدی آخرت پر مرکوز کرنے کی اجازت دی اپنی دنیاوی نعمتوں کو ان 
طریقوں سے استعمال کرتے ہوئے جو ال تعالیٰ کو خوش کرتے ہیں۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4108 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں سمندر کے مقابلے میں پانی کے قطرے 
کی طرح ہے۔ 


درحقیقت یہ تمثیل اس لیے دی گئی تاکہ لوگ سمجھ سکیں کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں 
کتنی چھوٹی ہے۔ لیکن حقیقت میں ان کا موازنہ نہیں کیا جا سکتا کیونکہ مادی دنیا عارضی ہے 
جبکہ آخرت ابدی ہے۔ یعنی محدود کا لامحدود سے موازنہ نہیں کیا جا سکتا۔ مادی دنیا کو چار 
قسموں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے :شہرتء قسمت: اختیار اور کسی کی سماجی زندگی جیسے ان 
کا خاندان اور دوست۔ اس سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کسی کو کوئی بھی دنیاوی نعمت حاصل 
ہو جو ان گروہوں میں آتی ہے وہ ہمیشہ نامکمل عارضی ہوگی اور موت انسان کو نعمتوں سے 
کاٹ دے گی۔ دوسری طرف آخرت کی نعمتیں پائیدار اور کامل ہیں۔ تو اس لحاظ سے مادی دنیا 
ایک نہ ختم ہونے والے سمندر کے مقابلے میں ایک قطرے سے زیادہ نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ ایک شخص کو اس دنیا میں طویل زندگی کا تجربہ کرنے کی ضمانت نہیں ہے 
کیونکہ موت کا وقت نامعلوم ہے .جبکہ ہر ایک کو موت کا تجربہ کرنے اور آخرت تک پہنچنے 
کی ضمانت ہے۔ لإٰذا کسی کی ریٹائرمنٹ جیسے دن کے لیے کوشش کرنا بے وقوفی ہے جس تک 
وہ آخرت کے لیے کوشش کرتے ہوئے کبھی نہ پہنچ سکے جس تک پہنچنے کی ان کی ضمانت 
ہے۔ 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی دنیا کو چھوڑ دے کیونکہ یہ ایک پل ہے جسے آخرت تک 
پیکوتے کے لس عزوں کر دشر وی ہے ا کے باتےٰ11وف مسلمال کواای مادی میا یت اپ 
ضر ور یھ راو کے رر غات راہ کی خر زریت و سام کی قساف کے طالع نھر ضرق 
کرس ایی امراف کے فا کرت کی او سید ال شر کرتشی لوشان کے ا اسعاناک کین 
تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سانتا کڑھے نے ابی آخزت کی آیازی میںىوقت کرین۔ 


عفر سا شک تر رات سی لی کے اظارے کراسنو مۓ گاازر ایک نین 
مسلمان دنیاوی مادی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح نہیں دے گا۔ 


تفُ بننا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ صرف اپنے مال میں سے کھاتے تھے حالانکہ وہ دوسرے 
مسلمانوں کی طرح سرکاری خزانے سے کھانے کے حقدار تھے۔ اس نے ایک بار تبصرہ کیا تھا 
کہ انہیں ڈر ہے کہ عوامی خزانے سے آنے والا کھانا آخرت میں ان کے پیٹ میں آگ بن جائے گا۔ 


ایک اور موقع پر ایک نوکر نے اسے دودھ پلایا۔ چکھنے کے بعد اس نے اس کی اصلیت پر سوال 
کیا۔ نوکر نے بتایا کہ اس کی اونٹنی کا دودھ ختم ہونے کے بعد اس نے سرکاری خزانے کے 
اونٹوں میں سے ایک کا دودھ نکال کر اسے دے دیا۔ عمر رضی اللہ عنہ ناراض ہوئے اور صرف 

اس وقت پیا جب انہوں نے بعض بزرگ صحابہ رضی اللہ عنہم سے اجازت لی۔ 


ایک اور موقع پر بیمار پڑنے کے بعد انہیں شہد پینے کا مشورہ دیا گیا۔ کچھ شہد سرکاری خزانے 
میں تھا لیکن اس نے اس وقت تک اسے لینے سے پرہیز کیا جب تک کہ عوام سے اس کے 
استعمال کی اجازت نہ لے لی۔ 


امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 240-238 میں اس 


اس نے حلال سے پرہیز کرکے اپنے آپ کو حرام سے محفوظ رکھا۔ یہ رویہ تقویٰ کی طرف لے 
غاثاات 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک متقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہوء اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز 
کی طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے 


وی کاامت یی ہی کر اشغالی کے لگا کر لاہ ای کے شافری سے اف قرنااور 
تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ کرنا ہے۔ اس 
میں دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا بھی شامل ہے جیسا کہ کوئی چاہتا ہے کہ لوگوں کے ساتھ 
01" 


تقویٰ کا ایک پہلو ان چیزوں سے بچنا ہے جو مشتبہ ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ 
چیزیں ایک مسلمان کو حرام کے قریب لے جاتی ہیں۔ اور حرام کے جتنا قریب ہے اس میں پڑنا 
اتنا ہی آسان ہے۔ یہی وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 1205 میں موجود حدیث میں یہ نصیحت ہے 
کہ جو شخص حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا ہے اور صرف حلال چیزوں کو استعمال کرتا ہے 
وہ اپنے دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ 


اگر معاشرے میں گمراہی کا شکار ہونے والوں کا مشاہدہ کیا جائے تو اکثر صورتوں میں یہ 
اواتی ین بلک طریق برا ہے۔ خطلب و ہے کر خرام مین بڑتے سے پہلےر: شخمن پہنے 
مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں غیر ضروری اور فضول 
چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام کی طرف لے جا سکتی 
ہیں۔ مثلاً فضول اور فضول کلامی معنیء ایسی تقریر جس سے نہ کوئی فائدہ ہو اور نہ گناہ اکثر 
غیبتء جھوٹ اور غیبت جیسی بری بات کا باعث بنتا ہے۔ اگر کوئی شخص لغو باتوں میں مبتلا نہ 
ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بری بات سے بچتا ہے۔ یہ عمل ان تمام چیزوں پر لاگو کیا جا 
سکتا ہے جو فضولء غیر ضروری اور خاص طور پر مشکوک ہوں۔ اس لیے ایک مسلمان کو 
تقویٰ اختیار کرنے کی کوشش کرنی چاہیے جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے جس کی ایک شاخ یہ 
ہے کہ باطل اور مشتبہ چیزوں سے اس خوف سے بچیں کہ وہ حرام کی طرف لے جائیں گے۔ 


اللہ کا بندہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سورج کی تپش میں چل رہے تھے کہ ایک نوجوان گدھے پر سوار 
ہو کر ان کے پاس سے گزرا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے اس آدمی کے پیچھے سوار ہونے کو کہا 
لیکن اس نے سواری کی بجائے عمر رضی اللہ عنہ کو سواری پیش کی۔ لیکن عمر رضی اللہ عنہ 
نے اصرار کیا کہ نوجوان اپنے ساتھ پہاڑ پر آگے اعلیٰ مقام پر سوار ہو جبکہ وہ پیچھے سوار ہو۔ 
لوگوں نے آپ کو اسی حالت میں مدینہ میں داخل ہوتے دیکھا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 241 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھا کہ چونکہ ان دنوں گدھے پر سوار ہونا ایک معیاری عمل تھاء اس 
لیے وہ دوسروں کی طرح برتاؤ کرنے اور جو کچھ کرتے تھے اس سے پیچھے نہیں ہٹتے تھے۔ 
وہ سمجھ گیا کہ اس طرح کے برتاؤ سے اس کا رتبہ کسی بھی طرح کم نہیں ہوا۔ وہ الله تعالیٰ کے 

بندے تھے دنیاوی آسائشوں کے غلام نہیں تھے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2886 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے مال اور عمدہ لباس کے غلاموں پر تنقید کی۔ یہ لوگ جب یہ چیزیں حاصل کرتے ہیں تو خوش 
ہوتے ہیں اور نہ ملنے پر ناراض ہوجاتے ہیں۔ 


حقیقت میں یہ تمام غیر ضروری دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے۔ یہ تنقید ان لوگوں کی طرف نہیں 
ہے جو مادی دنیا میں اپنی ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنے کی 
کوشش کرتے ہیں کیونکہ یہ الله تعالیٰ کی اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ لیکن یہ ان لوگوں کی طرف 
ہے جو اپنی خواہشات اور دوسروں کی خواہشات کی تسکین کے لیے مال و دولت اور دیگر 
دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے حرام کی پیروی کرتے ہیں۔ اور یہ ان لوگوں کی طرف متوجہ 
ہے جو غیر ضروری حلال چیزوں کی پیروی اس طرح کرتے ہیں کہ اس کی وجہ سے وہ اللہ 
ال کیضفوت اطاعت سے قائل تو ھا مین این اطاحت مین ایی کی اکا کر ور کرفاات 
کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق 


صبر کے ساتھ کرنا شامل ہے۔ یہ انہیں آخرت اور ان کے آخری فیصلے کے لیے مناسب تیاری 
کرنے سے روکتا ہے۔ 


اس کے علاوہ یہ تنقید ان لوگوں کے لیے ہے جو اس وقت بے صبرے ہوتے ہیں جب وہ اس دنیا 
میں اپنی غیر ضروری خواہشات کو حاصل نہیں کر پاتے۔ یہ رویہ ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی 
اطاعت پر مجبور کر سکتا ہے۔ یعنی جب وہ اپنی خواہشات کو پاتے ہیں تو اس کی اطاعت کرتے 
ہیں لیکن جب وہ نہیں کرتے تو غصے سے اس کی اطاعت سے منہ موڑ لیتے ہیں۔ قرآن کریم نے 
یہ رویہ اختیار کرنے والے کے لیے دونوں جہانوں میں سخت نقصان سے خبردار کیا ہے۔ باب 
:الحجء آیت 11 22 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو ' 
جاتی ہےەء تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس 
“نے دنیا اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


مسلمانوں کو اس کے بجائے صبر کرنا اور اپنے پاس موجود چیزوں پر قناعت کرنا سیکھنا چاہیے 
خواہشات سے بھرا ہوا شخص محتاج ہے؛ خواہ اس کے پاس بہت زیادہ مال ہو۔ ایک مسلمان کو اللہ 
تعالیٰ کو جانا چاہیے کا وہ لوگون کو وہ غطا کرتا ہۓ خر اق کے لیے بہئن ہے کۂ کال کی 
خرارقات کے نطانی کور نکی آکاز سورکون میں اع کی کیاہی کا باعٹ با ہۓ ات 489 انشور 
:آیت 27 


۰ 


اور اگر اللہ اپنے بندوں کے لیے رزق میں فراخی کر دیتا تو وہ زمین پر ظلم کرتے۔ لیکن وہ جس ' 
“مقدار میں چاہتا ہے نازل کرتا ہے۔ بے شک وہ اپنے بندوں سے باخبر اور دیکھنے والا ہے۔ 


عوام کی خدمت 


گرمی کے دنوں میں عراق کا ایک وفد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے پاس آیا۔ انہوں نے اسے 
سرکاری خزانے کے اونٹوں کی دیکھ بھال کرتے ہوئے پایاء جو بیواؤں؛ یتیموں اور مسکینوں کی 
خدمت کے لیے تیار کیے جا رہے تھے۔ کسی نے کہا کہ خادموں کو اونٹوں کا سودا کرنے دیں 
لیکن حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ ان سے بڑا خادم کون ہے؟ انہوں نے یہ نتیجہ 
اخذ کیا کہ جو مسلمانوں کے امور کا انچارج مقرر کیا جاتا ہے وہ آقا کے خادم کا درجہ رکھتا ہے۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 242-241 


یہ شرم کی بات ہے کہ نیک پیشروؤں کے زمانے سے حالات اتنے بدل گئے ہیں۔ ان دنوں جب وہ 
لیڈر بنے تو درحقیقت عوام کے خادم بن گئے اور عوام کا پیسہ اپنے ذاتی کاموں پر خرچ کرنے 
کے بجاتے اپتا ڈاتی بت عوام بز‌شرچ کرتے::ھبکہ آج کل فائدین اور:شاہی خاندان غوام کی ذرلت 
خرچ کرنے کے بجائے ایسے برتاؤ کرتے ہیں جیسے وہ قوم کے آقا ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ صالح پیش روؤں کو اپنا رول ماڈل منتخب کریں اور ان کی 
خصوصیات کو اختیار کریں۔ مثال کے طور پر مسلمانوں کو ان تمام لوگوں کے بارے میں اپنے 
فرائض ادا کرنے چاہییں جو ان کی دیکھ بھال میں ہیں جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 
میں ایک حدیث میں کی گئی ہے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو اپنی فکر نہیں کرنی چاہیے۔ 
اس کا مطلب ہے کہ انہیں اپنی ذاتی ذمہ داریاں پوری کرنی چاہئیں اور پھر اپنے زیر کفالت افراد 
کے حوالے سے اپنے فرائض کی ادائیگی کے لیے کوشش کرنی چاہیے۔ ان پر لازم ہے کہ پہلے 
اللہ تعالیٰ کی اطاعت کریںء اس کے احکام کی تعمیل کریں؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کریں 
اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کریں اور پھر لوگوں کے حقوق ادا کریں۔ 


خود عکاسی 


اپنے آپ کو ملامت کرتے اور اللہ تعالیٰ سے ڈرنے کی یاد دلاتے ہوئے سنا گیاء ورنہ وہ اسے سزا 
دے گا۔ موطا مالک؛ کتاب 56ء حدیث نمبر 24 میں موجود ایک حدیث میں یہ بحث آئی ہے۔ 


محض عبادت کرنے سے کسی کو ایمان کے اعلیٰ درجات تک نہیں پہنچایا جا سکتا۔ مسلمان اپنے 
باطن کو پاک کرکے ہی اس منزل تک پہنچ سکتے ہیں۔ یہ ان کے پاس موجود منفی خصوصیات 
کو ہٹا کر اور ان کی جگہ اچھی خصوصیات لے کر حاصل کیا جاتا ہے۔ لیکن یہ صرف سنجیدہ 
عکاسی اور خود تشخیص کے ذریعے حاصل کیا جاتا ہے۔ 


جب کوئی اپنی حقیقت کو پہچانتا ہے تو یہ انہیں ایک خادم کی طرح زندگی گزارنے اور اپنی 
تخلیق کا مقصد پورا کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ یہ انہیں الله تعالیٰ کو اپنے رب کے طور پر 
:پہچاننے کی طرف لے جائے گاء جو کہ حتمی مقصد ہے۔ باب 51 ذریات, آیت 56 


“اور میں نے جنوں اور انسانوں کو اس لیے پیدا نہیں کیا کہ وہ میری عبادت کریں۔' 


اپنے کردار اور روح کو بری خصوصیات سے پاک کرنے کے لیے ضروری اقدامات کرنے کے 
لیے یہ خود تشخیص ضروری ہے جو دونوں جہانوں میں کامیابی کا راستہ ہے۔ کچھ لوگ مادی 
دنیا میں اس قدر کھو جاتے ہیں کہ وہ کبھی بھی اس اہم کام کو انجام نہیں دیتے اور اس لیے دہائیاں 
گزر جاتی ہیں ان میں ایک بھی تبدیلی نہیں ہوتی۔ مسلمانوں کو کمزوری کے آخری مرحلے تک 
پہنچنے سے پہلے خود اندازہ لگانے اور بہتر سے بہتر تبدیلی کے لیے جو وقت دیا گیا ہے اسے 
استعمال کرنا چاہیے۔ اس وقت وہ تبدیلی کی خواہش کریں گے لیکن وہ ایسا کرنے کی ذہانت یا 


طاقت کے مالک نہیں ہوں گے۔ صحیح بخاری نمبر 6412 میں موجود حدیث میں اس کی طرف 
020 


تاریخ کے اوراق پلٹنے کی ضرورت ہے کہ ان لوگوں کا مشاہدہ کیا جائے جنہیں بڑی طاقت اور 
0 2 09پ 
مسلسل نافرمانیوں کی وجہ سے وہ تباہ ہو گئے۔ 


جنہوں نے اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے کے لیے اپنی طاقت کے لمحات کو صحیح طریقے سے 
استعمال کیاء اللہ تعالیٰ انہیں اس طرح نوازے گا کہ اس دنیا سے جانے کے بعد بھی معاشرے میں 
ان کی عزت ہوگی۔ 


چونکہ مسلمانوں کی اکثریت عربی زبان کو نہیں سمجھتی بہت زیادہ عبادت اس اندرونی تطہیر کو 
متحرک نہیں کرے گی۔ انسان اس مادی دنیاء موت قبر اور جہنم پر غور کرنے سے ہی اس تک 
رو مو ہت 


جو لوگ عقل یا غور و فکر کے بغیر رہتے ہیں وہ عادتاً ایسی غلطیاں کرتے ہیں جو صرف 
مسلسل تناؤ کا باعث بنتی ہیں۔ یہ وہ لوگ ہیں جو بغیر کسی مقصد کے زندگی گزارتے ہیں اور ان 
کے حقیقی مقصد کو سمجھے بغیر ہر دن گزرتے ہیں۔ 


متقی لوگ ہمیشہ اپنے دن میں سے وقت نکال کر اپنے مقاصد پر غور کرتے ہیں کہ انہوں نے 
کون سے اعمال انجام دیے ہیں اور کیا انہوں نے الہ تعالیٰ کو راضی کیا ہے یا نہیں۔ یہ ذہنیت اس 
بات کو یقینی بنائے گی کہ انسان گناہوں سے بچتا ہے اعمال صالحہ انجام دیتا ہے اور اگر گناہ 
سرزد ہو جائیں تو سچے دل سے توبہ کرے۔ یہ ذہنیت اسلام کے دوسرے صحیح ہدایت یافتہ خلیفہ 


کتاب ہلیات الاولیاء نمبر 98 میں درج ہے۔ ان کا فیصلہ کوئی اور کرے گا یعنی اللہ تعالیٰء قیامت 


کے دن۔ 


یہ خود تشخیص کلید ہے جو کسی کو خلوص دل سے توبہ کرنے اور بہتر کے لیے تبدیل کرنے 
کی ترغیب دیتی ہے۔ یہ اس مرحلے کے مقابلے میں بہترین مرحلہ ہے جہاں کسی کو اپنی غلطیوں 
کا تب ہی احساس ہوتا ہے جب کوئی دوسرا اس کی نشاندہی کرتا ہے۔ لیکن اس مرحلے میں بھی 
اچھے دوست اور رشتہ داروں کی ضرورت ہوتی ہے جو صرف مادی دنیا کے بارے میں فکر مند 
ہونے کے بجائے اپنی ابدی فلاح و بہبود کے لئے عقلمند اور مخلصانہ فکر مند ہوں۔ واقعی ایک 
خوش نصیب مسلمان وہ ہے جس کے پاس اس قسم کے رشتہ دار اور دوست ہوں جو انہیں تقویٰ 
اختیار کرنے میں مدد دیں۔ 


کسی کن کے آغاز :یز غور کرنے سے۔یۃ بھی یقینی ہوتا ہے کہ ایک شخض: اپنے روژمرہ کے 
کاموں کو ترجیح دیتا ہے اور ان کاموں سے گریز کرکے وقت بچاتا ہے جن میں تاخیر ہونی 


درج ذیل آیت میں کامیاب مسلمانوں کی حالت بیان کی گئی ہے۔ وہ اسلام کی تعلیمات پر غور و 
فکر کرتے ہیں اور ان سے بہت متاثر ہوتے ہیں اور انہیں اپنی زندگیوں میں نافذ کرنے کی کوشش 
کرتے ہیں۔ اگر کوئی اس طرح متاثر ہوتا ہے تو اسے اللہ تعالیٰ کا شکر ادا کرنا چاہیے اور غرور 
کے آثار نہیں دکھانا چاہیے۔ لیکن اگر کوئی اس طرح متاثر نہیں ہوتا ہے تو اسے توبہ کرنی چاہپیے 
:اور اس سے پہلے کہ بہت دیر ہو جائے بدل جائے۔ باب 5 المائدة آیت 83 


اور جب وہ سنتے ہیں جو رسول پر وحی کی گئی ہے تو تم دیکھتے ہو کہ ان کی آنکھیں اس وجہ ” 
“سے انسوؤں سے بہہ جاتی ہیں کہ انہوں نے حق کو پہچان لیا ہے۔ 


خود غور و فکر کی کمی نے مسلمانوں کو مادی دنیا میں کھو دیا ہے حالانکہ اسلامی علم پہلے 
سے کہیں زیادہ آسانی سے دستیاب ہے۔ رضاکارانہ عبادت صرف ایک ہی دور لے جائے گی لیکن 
ایمان کی بلندی تک پہنچنے کے لیے انہیں اپنے کردار پر غور و فکر اور جائزہ لینا چاہیے۔ اس 
سے وہ اپنی برائی خصلتوں کو ترک کرنے اور ان کی جگہ اچھی چیزوں کو لے جانے کی 
ترغیب دے گا۔ اس خود تشخیص اور غور و فکر کو تحریک دینے کے لیے جس اہم جز کی 
ضرورت ہے وہ اسلامی علم ہے جو کسی معتبر ذریعہ سے حاصل کیا جانا چاہیے۔ یہ ایک وجہ 
ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 224 میں موجود ایک 
حدیث میں فرمایا ہے کہ اس قسم کا علم حاصل کرنا تمام مسلمانوں پر فرض ہے۔ 


دوسروں کو تسلیم کرنا 


لوگوں کے ایک گروہ نے ایک بار یہ تبصرہ کیا کہ انہوں نے کبھی کسی ایسے شخص کو نہیں 
دیکھا جو زیادہ منصفانہ فیصلہ کرتا ہوء زیادہ صاف بات کہتا ہو اور منافقت کے معاملے میں عمر 
بن خطاب رضی اللہ عنہ سے زیادہ سخت ہو۔ انہوں نے یہ نتیجہ اخذ کیا کہ ان کا عقیدہ ہے کہ وہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے بعد بہترین انسان ہیں۔ ایک صحابی عوف بن مالک 
رضی اللہ عنہ نے ان کے فیصلے میں غلطی کی وجہ سے ان پر اعتراض کیا اور تنقید کی۔ انہوں 
نے انہیں یاد دلایا کہ ابوبکر رضی اللہ عنہ عمر رضی اللہ عنہ سے بہتر تھے اور نبی کریم صلی 
اللہ علیہ وسلم کے بعد سب سے زیادہ نیک تھے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے پھر کہا کہ میں نے سچ 
کہا اور ابوبکر رضی اللہ عنہ مشک کی خوشبو سے بہتر تھے جبکہ وہ اپنی قوم کے اونٹ سے 
بھی زیادہ گمراہ تھے )قبول کرنے سے پہلے (اسلام(۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطاب؛ 

ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 243-242 میں بحث کی گئی ہے۔ 


کبھی بھی اپنے آپ کو دوسروں سے افضل نہیں سمجھتے تھے کیونکہ یہ فخر کا پہلو ہے۔ 


صحیح مسلم کی حدیث نمبر 265 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی 
کہ جس کے دل میں ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں نہیں جائے گا۔ انہوں نے واضح کیا کہ 
فخر اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص سچائی کو مسترد کرتا ہے اور دوسروں کو حقیر سمجھتا 
جچے۔ 


تکبر رکھنے والے کو نیک اعمال کی کوئی مقدار فائدہ نہیں دے گی۔ یہ بات بالکل واضح ہوتی ہے 
جب کوئی شیطان کو دیکھتا ہے اور جب وہ مغرور ہو گیا تو اس کی ان گنت سالوں کی عبادت نے 
اسے کیسے فائدہ نہیں پہنچایا۔ درحقیقتء مندرجہ ذیل آیت واضح طور پر غرور کو کفر سے 
جوڑتی ہے اس لیے ایک مسلمان کو ہر قیمت پر اس بری صفت سے بچنا چاہیے۔ باب 2 البقرہ 
:ایت 34 


اور جب ہم نے فرشتوں سے کہا کہ آدم کو سجدہ کرو۔ تو انہوں نے سجدہ کیا سوائے ابلیس کے۔ 
اس نے انکار کیا اور تکبر کیا اور کافروں میں سے ہو گیا۔ 


مغرور وہ ہے جو حق کو اس وقت رد کرتا ہے جب وہ ان کے سامنے پیش کیا جاتا ہے کیونکہ یہ 
ان کی طرف سے نہیں آیا تھا اور یہ ان کی خواہشات اور ذہنیت کو چیلنج کرتا ہے۔ مغرور شخص 
یہ بھی مانتا ہے کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں حالانکہ وہ اپنے آخری انجام اور دوسروں کے 
آخری انجام سے بے خبر ہیں۔ یہ صریح جہالت ہے۔ درحقیقتء کسی بھی چیز پر فخر کرنا بے 
وقوفی ہے۔ یہاں تک کہ نیک اعمال بھی الله تعالیٰ کی عطا کردہ الہامء علم اور قوت کی وجہ سے 
ہوتے ہیں۔ لہٰذا جس چیز کا تعلق فطری طور پر نہیں ہے اس پر فخر کرنا صریح حماقت ہے۔ یہ 
بالکل ایسے ہی ہے جیسے ایک شخص جو اس حویلی پر فخر کرتا ہے جس کا وہ مالک بھی نہیں 
اور نہ ہی رہتا ہے۔ 


یہی وجہ ہے کہ فخر اللہ تعالیٰ کے لیے ہے؛ کیونکہ وہی ہر چیز کا خالق اور پیدائشی مالک ہے۔ 
الله تعالیٰ کو للکارنے والا تکبر کے ساتھ جہنم میں ڈالا جائے گا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 
میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 4090 


ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے نقش قدم پر چل کر عاجزی 
اختیار کرے۔ عاجز واقعی تسلیم کرتے ہیں کہ ان کے پاس جو بھی بھلائی ہے اور وہ تمام برائیاں 
جن سے وہ محفوظ ہیں سوائے اللہ تعالیٰ کے کسی کی طرف سے نہیں۔ پس عاجزی انسان کے لیے 
غرور سے زیادہ موزوں ہے۔ انسان کو بے وقوف نہیں بنایا جانا چاہئے کہ عاجزی رسوائی کا 
باعث بنتی ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ کے عاجز بندوں سے زیادہ عزت والا کوئی نہیں ہے۔ درحقیقت 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود حدیث میں اللہ 
تعااة کے ار او اعمان می ر اھ کی درجاغ یس اساقے کی طعانت دیسی 


بدلہ لینا 


عمر بن خطاب رضی الہ عنہ پر ایک مرتبہ ایک جاہل شخص نے یہ الزام لگایا کہ وہ اپنے لیے 
کافی مال مختص نہ کر کے بخل کر رہے ہیں اور لوگوں میں انصاف کے ساتھ فیصلہ کرنے میں 
ناکام رہے ہیں۔ اس شخص کے بھتیجے نے جو قرآن مجید میں تعلیم یافتہ تھا نے حضرت عمر 

:رضی اللہ عنہ کو قرآن کریم کی درج ذیل آیت یاد دلائی :باب 7 توبہ آیت 199 


“معاف کرو؛ نیکی کا حکم دو اور جاہلوں سے کنارہ کش رہو۔“” 


قرع نے کرای کک کنا سی ای بی کر کانارن ری ی گھے ران ک ےج تو شس و 
تنقید کرنے سے گریز کیا۔ صحیح بخاری نمبر 4642 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ حضور نبی اکرم صلی 


مسلمانوں کو مناسب اور معقول طریقے سے اپنا دفاع کرنے کی اجازت دی گئی ہے جب ان کے 
پاس کوئی دوسرا راستہ نہیں بچا ہے۔ لیکن انہیں کبھی بھی لائن سے اوپر نہیں جانا چاہئے کیونکہ 
:یہ ایک گناہ ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 190 


اللہ کی راہ میں ان لوگوں سے لڑو جو تم سے لڑتے ہیں لیکن زیادتی نہیں کرتے۔ بے شک اللہ حد " 
"سے تجاوز کرنے والوں کو پسند نہیں کرتا۔ 


جرنکر شا و لاو کیک سے وکا شک ہے ای متا کو اچاہے کہ وج ور تضن نے 
کام لے دوسروں کو نظر انداز کرے اور معاف کرے کیونکہ یہ نہ صرف نبی کریم صلی اللہ علیہ 
وسلم کی سنت ہے بلکہ اللہ تعالیٰ کی طرف بھی لے جاتی ہے۔ ان کے گناہوں کو معاف کرنا .باب 
:النورء آیت 22 24 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کریں۔ کیا تم یہ پسند نہیں کرو گے کہ اللہ تمہیں معاف کر ..." 


ر3 
دے؟ 


دوسروں کو معاف کرنا بھی دوسروں کے کردار کو مثبت انداز میں بدلنے میں زیادہ کارگر ہے جو 
کہ اسلام کا مقصد ہے اور مسلمانوں پر فرض ہے کیونکہ بدلہ لینا ہی ملوث افراد کے درمیان مزید 
029 


آخر میں وہ لوگ جو دوسروں کو معاف نہ کرنے کی بری عادت رکھتے ہیں اور چھوٹی چھوٹی 
باتوں پر بھی ہمیشہ کینہ پرور رہتے ہیں انہیں یہ معلوم ہو سکتا ہے کہ اللہ تعالیٰ ان کے عیبوں کو 
نظر انداز نہیں کرتا بلکہ ان کے ہر چھوٹے گناہ کی جانچ پڑتال کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو چیزوں 
کو جانے دینا سیکھنا چاہیے کیونکہ یہ دونوں جہانوں میں معافی اور ذہنی سکون کا باعث بنتا ہے۔ 


اللہ سبحانہ وتعالیٰ سے اخلاص 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ لوگ اپنے حاکم کے ساتھ اس وقت تک دیانتدار 
رہیں گے جب تک کہ حاکم اللہ تعالیٰ کے ساتھ دیانت دار )خلوص سے اطاعت (کرے گا۔ اگر 
حکمران اللہ تعالیٰ سے بے ایمان ہو گا تو عوام بھی بے ایمان ہو جائیں گے۔ 


اس کے علاوہ جب بھی حضرت عمر رضی اللہ عنہ لوگوں کو کسی چیز سے منع کرتے تو اپنے 
گھر والوں کو یاد دلاتے کہ اگر وہ اس کام میں پکڑے گئے تو وہ ان کو دگنی سزا دیں گے کیونکہ 
وہ ان کے اہل خانہ تھے اور اس وجہ سے وہ ان کے اہل خانہ سے زیادہ تھے۔ سچے دل سے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کی ذمہ داری۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور 

اوقات جلد 1ء صفحہ 246 میں بحث کی گئی ہے۔ 


معاشرہ تنزلی کا شکار نظر آنے کی ایک بڑی وجہ یہ ہے کہ لوگوں نے انصاف کرنا چھوڑ دیا 
ہے۔ صحیح بخاری نمبر 6787 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے ایک مرتبہ تنبیہ کی ہے کہ پچھلی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ حاکم کمزوروں کو سزا دیتے 
تھے جب وہ قانون توڑتے تھے لیکن امیر اور بااثر کو معاف کر دیتے تھے۔ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ غلیۂ والہ وسلم نۓ مزبزاہ مملکث ہوتے کےۓ:فاطے ان عدیث مین:یہاں ٹک اغلان فزمایا 
کہ اگر ان کی اپنی بیٹی نے کوئی جرم کیا تو وہ اس پر پوری قانونی سزا نافذ کریں گے۔ اگرچہ 
عوام الناس کے ارکان اس پوزیشن میں نہیں ہوں گے کہ وہ اپنے قائدین کو صرف اپنے اعمال پر 
فافمر پت کا نشور هد سی لئ ود ات سام ماملاٹ اؤں اصال می احقبت سے کا ا کو 
ان پر بالواسطہ اثر ڈال سکتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد 
جیسے کہ ان کے بچوں کے ساتھ برابری کا سلوک کرتے ہوئے انصاف سے کام لینا چاہیے۔ سنن 
ابوداؤد نمبر 3544 میں موجود حدیث میں خاص طور پر اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ انہیں 
ماگ کرو وا اکا ماری اماک سن سی اتضاف سے کا لی نراہی کی کے سام 
معاملہ کریں۔ اگر لوگ انفرادی سطح پر انصاف کے ساتھ کام کریں تو کمیونٹیز بہتر طور پر بدل 
سکتی ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ لوگ جو بااثر عہدوں پر ہیںء جیسے کہ سیاست دانء چاہے 
وہ چاہیں یا نہ چاہیںء انصاف سے کام لیں گے۔ 


کوئی فائدہ نہیں۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے گھر والوں کو اس خوف سے کہ ان کے ساتھ ترجیحی 
سلوک کیا جائے گاء عوامی طور پر دستیاب وسائل کو استعمال کرنے سے منع کیا۔ مثال کے طور 
پر ان کے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ نے ایک بار اپنے اونٹ چرانے کے لیے سرکاری 
زمین استعمال کی جسے بعد میں بیچنے کا ارادہ کیا۔ جب حضرت عمر رضی اللہ عنہ کو معلوم ہوا 
تو آپ نے حکم دیا کہ اونٹ بیچ کر اس کا منافع سرکاری خزانے میں دے دیں۔ اسے خدشہ تھا کہ 

اس کے اونٹوں کو ترجیح دی جائے گی کیونکہ وہ خلیفہ کا بیٹا ہے۔ 


ایک اور موقع پر عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ نے مالِ غنیمت کا کچھ سامان اس نیت سے خریدا 
کہ اسے نفع میں بیچ دیں۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کو معلوم ہوا تو انہوں نے ان سے کہا کہ وہ 
اسے اپنے منافع کا ایک حصہ اپنے پاس رکھنے کی اجازت دے گا کیونکہ اسے خدشہ تھا کہ 
غنیمت اس کے ہاتھ سستے داموں بیچ دی جائے گی؛ کیونکہ وہ عمر رضی اللہ عنہ کا بیٹا تھا۔ 
خلیفہ۔ہ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اسے بیچنے کے بعد 80,000 چاندی کے سکے رکھنے 
کی اجازت دی اور باقی 320,000 چاندی کے سکے غریبوں اور مسکینوں کو عطیہ کر دیے۔ 
امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 247-246 میں اس 


یہاں تک کہ اس نے اپنی بیوی کو عطر کی پیمائش کرنے سے بھی روک دیا تاکہ اسے لوگوں میں 
تقسیم کیا جا سکے۔ کیونکہ اسے خدشہ تھا کہ وہ اپنے اوپر کچھ رگڑ لے گی؛ اس طرح وہ 
دوسرے مسلمانوں سے زیادہ حصہ لے گی۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطاب؛ ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 1 صفحہ 250 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ضر رضی ال عتم تے۔ ناوات کے اہم اسلامی اضول کو:یزفزاز رکھا: 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ ال تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر 
نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے 
ہیں تو ہمیشہ اپنی نیت کو درست کرنا چاہیے جیسا کہ الله تعالیٰ اسے صرف اس صورت میں اجر 
دے گا جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں 
کی خاطر اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں 
جن کے لیے انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 3154 


ابچ قد غلاو یر سک اتل میمارت کی اھ یز کات کا کی ہے ایک کن ممارت 
چیزوں جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے 
مسلمانوں نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو 
دوسروں سے بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان 
کیا ہے کہ اسلام کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان 
کو دوسرے پر فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ الله تعالیٰ کے احکام کو کتنا 
پورا کرتے ہیںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے 
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بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
پرہیزگار ہے“۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اپنے آپ کو مشغول رکھ کر اس کے 
ختوق اون لوگری کے لوق ادا کرے :او ان نافاو تق کم کے کارکو ھی ان کے ہا ہے :پا 


اس سے تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس 
مسلمان میں اعمال صالحہ کی کمی ہوء اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ 
ان کے نسب کی وجہ سے درجہ بندی .حقیقت میں۔ یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے 
دولتء نسل؛ جنس یا سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


حضرت محمد صلی الله علیہ وسلم سے محبت 


اگرچہ بہت سے جاہل لوگوں نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم 
کی آل کے درمیان پھوٹ پیدا کرنے کی کوشش کی ہے: لیکن ان کے باہمی میل جول اور برتاؤ 
سے یہ بات واضح ہوتی ہے کہ ان کے درمیان محبت اور احترام کے سوا کچھ نہیں تھا۔ ان کے 
درمیان کسی قسم کی بدمزاجی صرف خود غرضی اور لالچ کی نشاندہی کرے گی ۔ وہ منفی 


خصوصیات جن سے وہ سب آزاد تھے۔ 


مثال کے طور پر عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ان لوگوں کو ترجیح دیتے تھے جو حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے زیادہ قریب اور محبوب تھے اور جنہوں نے اسلام کی خاطر 
زیادہ قربانیان تیں۔ ایسے معاملات :جو انصاف سے متصائم نہ ہوں۔ مثال کے طور پر: انہوں نے 
ایک مرتبہ اسامہ بن زید رضی اللہ عنہ کو سرکاری خزانے سے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی 
اللہ عنہما سے زیادہ مال مختص کیا۔ جب ان کے بیٹے نے یہ سوال کیا تو اس نے جواب دیا کہ 
اسامہ کے والد زید بن حارثہ رضی اللہ عنہ حضور صلی اللہ علیہ وسلم کو زیادہ محبوب تھے پھر 
ان کے والد )یعنی عمر رضی اللہ عنہ (کو۔ ان کے ساتھ (اور اسامہ رضی اللہ عنہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے زیادہ محبوب تھے )یعنی عبداللہ بن 
عمر رضی اللہ عنہما(۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 

صفحہ 249-248 میں بحث کی گئی ہے۔ :1 


ایک اور موقع پر حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے علی کے بیٹے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم کے نواسے حسین بن علی رضی اللہ عنہ کو اپنے ساتھ وقت گزارنے کی دعوت دی۔ .جب وہ 
اپنے گھر پہنچے تو دیکھا کہ کیسے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ کو عمر رضی اللہ عنہ سے 
ملنے کی اجازت نہیں دی گئی جو معاویہ ابن ابو سفیان رضی اللہ عنہ کے ساتھ تھے چنانچہ وہ 
واپس پلٹ گئے۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے پاس جانے کی اجازت لیے بغیر۔ آخر کار جب 
عمر رضی اللہ عنہ کو معلوم ہوا کہ واقعہ کیا ہے تو انہوں نے حسین بن علی رضی اللہ عنہ سے 
کہا کہ ان کے پاس جانے کا زیادہ حق ان کے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما کو ہے۔ 
اس سے خوش .اس کے بعد انہوں نے تبصرہ کیا کہ لوگوں کو جو نعمتیں عطا کی گئی ہیں وہ اللہ 
تعالیٰ نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی آل کی وجہ سے عطا کی ہیں۔ اس پر امام 


محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1[ صفحہ 256 میں بحث کی گئی 
ہے۔ 


یہاں تک کہ جب حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہ فیصلہ کیا کہ سرکاری خزانے سے عوام کو 
کتنا مال دیا جائے گا تو آپ نے لوگوں کو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ساتھ تعلق 
کے مطابق تقسیم کر دیا۔ حالانکہ اسے اپنے اور اپنے خاندان سے شروع کرنے کا مشورہ دیا گیا 
تھا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 257 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کا خاندانء عمر بن خطاب رضی الله عنہ سمیت تمام صحابہ کرام 
رضی اللہ عنہم سے محبت اور احترام کرتا تھا۔ علی ابن ابو طالب رضی اللہ عنہ نے حتیٰ کہ اپنی 
بیٹی ام کلثوم رضی اللہ عنہا کو جو رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی نواسی تھیںء حضرت عمر 
رضی اللہ عنہ کے نکاح میں دے دیں۔ اس سے خوش .علی رضی اللہ عنہ نے اپنے بچوں کے نام 
بھی پہلے تین خلفاء کے نام پر رکھے :ابوبکر؛ عمر اور عثمان رضی اللہ عنہ۔ کیا کوئی سمجھدار 
شخص کسی ایسے شخص کے ساتھ ایسا سلوک کرے گا جس کو وہ پسند نہیں کرتا تھا یا اس کے 
ساتھ ہوتا ہے؟ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء 

صفحہ 258 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ علی بن ابی طالب رضی اللہ عنہ کے سر کا بوسہ لیا اور دعا 
کی کہ الله تعالیٰ انہیں اس سرزمین میں نہ رکھے جہاں علی رضی اللہ عنہ غائب تھے۔ 


لوگوں سے محبت کرنا جو اللہ عزوجل اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت 
کرتے ہیں اللہ تعالیٰ کے لیے خواہ یہ ان کے بارے میں کسی کی ذاتی رائے کے خلاف ہو۔ اس 
محبت میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے الفاظ کے ذریعے اور زیادہ اہم بات یہ ہے کہ اپنے اعمال 
کے ذریعے محبت کا اعلان کرتے ہیں۔ مثال کے طور پر یہ بات سب پر ظاہر ہے کہ حضور اکرم 


سچی محبت کے حامل تھے۔ پس ان میں سے ہر ایک سے محبت اس شخص پر فرض ہے جو اللہ 
تعالیٰ اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت کا دعویٰ کرے۔ یہ بہت سی احادیث سے 
ثابت ہے جیسے کہ صحیح بخاری نمبر 17 میں موجود ہے۔ اس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے مددگاروں سے محبت کا مطلب یہ ہے کہ مدینہ کے 
ہے۔ جامع ترمذی نمبر 3862 میں موجود ایک اور حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے مسلمانوں کو واضح طور پر تنبیہ فرمائی ہے کہ وہ کسی بھی صحابہ کرام رضی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم سے محبت کرنا اور ان سے بغض رکھنا حضور صلی الہ علیہ وآلہ وسلم اور الہ 
تعالیٰ سے بغض رکھنے کی علامت ہے۔ یہ شخص اس وقت تک کامیاب نہیں ہو گا جب تک وہ 
سچے دل سے توبہ نہ کرے۔ حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 
میں موجود ایک حدیث میں اپنے مبارک گھر والوں کے بارے میں اسی طرح کا بیان فرمایا 143 
ہے۔ 


اگر کوئی مسلمان کسی ایسے مسلمان پر بلاجواز تنقید کرتا ہے جو اللہ تعالیٰ سے اپنی محبت کا 
اظہار کرتا ہے تو اس سے ان کی اللہ تعالیٰ سے محبت کی کمی ثابت ہوتی ہے۔ اگر کوئی مسلمان 
گناہ کرتا ہے تو دوسرے مسلمانوں کو اس گناہ سے نفرت کرنی چاہیے لیکن اللہ تعالیٰ کے لیے پھر 
بھی گناہ گار مسلمان کے لیے اللہ تعالیٰ اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت رکھنے کی 
وجہ سے اس سے محبت رکھنا چاہیے۔ اس پر درود ہو۔ دوسروں سے محبت کرنے کی علامت ان 
کۓ ات خسن سلوک اور اعترام سے پیش آتا ہے۔ سیدھے: الفاظ میں کننی کو دوسرون کنے ساتھ 
وہی سلوک کرنا چاہئے جیسا وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ سلوک کریں۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو ان تمام لوگوں کو ناپسند کرنا چاہیے جو ان لوگوں کے لیے 
ناپسندیدگی کا اظہار کرتے ہیں جو اللہ تعالیٰ اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت 
کرتے ہیں خواہ وہ شخص رشتہ دار ہو یا اجنبی۔ ایک مسلمان کے جذبات انہیں الله تعالیٰ اور 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے سچی محبت کے اس نشان کو پورا کرنے سے کبھی 
نہیں روک سکتے۔ اس کا مطلب یہ نہیں کہ وہ ان کو نقصان پہنچائیں بلکہ ان پر واضح کر دیں کہ 
الله تعالیٰ اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت کرنے والوں سے عداوت ناقابل قبول ہے۔ 
اگر وہ اس منحرف رویے پر قائم رہیں تو جب تک وہ سچے دل سے توبہ نہ کر لیں ان سے الگ 
تس 


علم کا احترام 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اسلامی علم رکھنے والوں کو اپنے قریب رکھتے تھےء خواہ ان کی 
عمر یا سماجی پس منظر کچھ بھی ہو۔ ایک صحابی رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ عمر رضی اللہ 
عنہ کی ایک مجلس میں عبداللہ ابن عباس رضی اللہ عنہ کی موجودگی پر تنقید کی کیونکہ وہ 
محسوس کر رہے تھے کہ وہ بیٹھنے کے لیے بہت چھوٹے ہیں۔ ان کے ساتھ .۔حضرت عمر رضی 
اللہ عنہ نے ایک مرتبہ قرآن کریم کی سورہ 110 نصر کی تفسیر پوچھی۔ اجتماع میں سے کچھ 
لوگوں نے اپنی رائے دی جبکہ کچھ خاموش رہے۔ جب انہوں نے عبداللہ بن عباس رضی اللہ عنہما 
سے پوچھا تو انہوں نے ایک اور تعبیر بتائی جس سے عمر رضی اللہ عنہ متفق تھے۔ صحیح 

بخاری نمبر 4294 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص حصول علم کے راستے پر چلے گا الله تعالیٰ اس کے لیے جنت کا 


یہ دونوں جسمانی راستے کی طرف اشارہ کرتا ہے جو کوئی علم حاصل کرنے کے لیے اختیار 
کرتا ہےء جیسے کہ لیکچرز اور کلاسز میں شرکت کرناء اور وہ راستہ جس کے ذریعے کوئی 
شخص بغیر جسمانی سفر کے علم حاصل کرتا ہے۔ اس میں علم کی تمام اقسام شامل ہیںء جیسے 
علم کے بارے میں سنناء پڑھناء مطالعہ کرنا اور لکھنا۔ جنت کے راستے میں بہت سی رکاوٹیں ہیں 
جو مسلمان کو اس تک پہنچنے سے روکتی ہیں۔ صرف وہی شخص جنت میں جائے گا جس کے 
پاس ان کا علم ہو اور ان پر کیسے قابو پایا جائے۔ اس کے علاوہ یہ آسانی سے سمجھا جاتا ہے 
کہ کوئی شخص اس دنیا کے کسی شہر تک اس کے محل وقوع اور اس کی طرف جانے والے 


راستے کے بغیر نہیں پہنچ سکتا۔ اسی طرح جنت ان چیزوں کے بارے میں جانے بغیر حاصل نہیں 
کی جا سکتی؛ جیسے اس کی طرف جانے والا راستہ۔ 


لیکن غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کا علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کا ارادہ 
الله تعالیٰ کو راضی کرنا ہونا چاہیے۔ جو کوئی دنیوی وجہ سے دینی علم حاصل کرتا ہے جیسے 
دکھاوے وہ جہنم میں جائے گا اگر وہ سچے دل سے توبہ کرنے میں ناکام رہے گا۔ سنن ابن ماجہ 
نمبر 253 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


اس کے علاوہہ ایک مسلمان کو اپنے علم پر عمل کرنے کی کوشش کرنی چاہیے کیونکہ عمل کے 
بغیر علم کی کوئی قیمت یا فائدہ نہیں ہے۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جس کے پاس حفاظت کے 
راستے کا علم ہے لیکن اسے اختیار نہیں کرتا اور اس کے بجائے خطرات سے بھرے علاقے میں 
رہتا ہے۔ اس لیے علم کو دو قسموں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے۔ پہلا یہ ہے کہ جب کوئی اپنے علم 
وغل کر عا سی ھی سی ری زی لھا2 کے اظا کا مین افص کا سے کس ایت سے سب 
کوئی اپنے علم پر عمل کرنے میں ناکام رہتا ہے۔ اس قسم سے اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں کوئی 
اضافہ نہیں ہوگاء درحقیقت یہ ان کے تکبر میں اضافہ کرے گا کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں 
حالانکہ وہ گدھے کی طرح ہیں جو کتابیں اٹھائے ہوئے ہیں جو اسے فائدہ نہیں پہنچاتی۔ باب 62 
:الجمعہ آیت 5 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا )اپنے علم پر عمل نہیں کیا (اس گدھے کی طرح ہے جو کتابوں کی ” 
کتابیں اٹھائے ہوئے ہے“۔ 


خواتین کی عزت کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ خواتین کی عزت کے اہم اسلامی اصول کو برقرار رکھا۔ 
انہوں نے اس بات کو یقینی بنانے کے لئے انتھک محنت کی کہ انہیں ان کے حقوق ملیں اور 
معاشرے میں ان کے ساتھ کبھی ظلم نہ ہو۔ اس نے ایک بار تبصرہ کیا کہ اگر وہ کافی عرصے 
تک زندہ رہے تو وہ اس بات کو یقینی بنائیں گے کہ عراق )اس وقت اسلامی سلطنت کی سب سے 
دور کی سرزمین (میں رہنے والی کسی بیوہ کو کسی اور کی حمایت کی ضرورت نہیں پڑے گی۔ 
اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 294 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


ایک اور موقع پر ایک آدمی جو مرنے کے قریب تھاء اس نے اپنی بیویوں کو طلاق دے دی تاکہ 
وہ اس کے مال کا کوئی حصہ وارث نہ بنیں۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کو خبر ہوئی تو انہوں نے 
اس شخص کو دھمکی دی اور خبردار کیا کہ اگر اس نے اپنی بیویوں کو واپس نہ لیا تو وہ مرنے 
کے بعد اس کا مال زبردستی لے لے گا اور ان میں سے ہر ایک کو میراث میں سے حصہ دے گا۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 532-531 


عام بات یہ ہے کہ اسلام سے پہلے زمانہ جاہلیت میں عورتوں کے لیے گھریلو استعمال کی اشیاء 
کے برابر ہونا عام رواج تھا۔ انہیں مویشیوں کی طرح خریدا اور بیچا جائے گا۔ عورت کو شادی 
کے حوالے سے کوئی حق نہیں تھا۔ اپنے رشتہ داروں کی طرف سے وراٹت میں کچھ حصہ کی 
حقدار ہونے کے علاوہء وہ خود کو وراثت کا ایک ٹکڑا سمجھا جاتا تھا جیسے گھر کے دیگر 
سامان۔ اسے مردوں کی ملکیت سمجھا جاتا تھا جبکہ اسے کسی چیز کی ملکیت کی اجازت نہیں 
تھی۔ اور وہ صرف مرد کی مرضی کے مطابق خرچ کر سکتی تھی۔ جبکہ مرد اپنی خواہش کے 
مطابق کوئی بھی مال خرچ کر سکتا ہے جو اس کا ہونا چاہیے؛ جیسے اجرت۔ اسے اس طریقہ پر 
سوال کرنے کا بھی حق نہیں تھا۔ یورپ کے کچھ گروہوں نے تو عورت کو انسان نہیں سمجھا اور 
اسے جانور کے برابر قرار دیا۔ عورت کو مذہب میں کوئی جگہ نہیں تھی۔ وہ عبادت کے لیے نااہل 
سمجھے جاتے تھے۔ یہاں تک کہ بعض نے عورتوں کو روح کی حامل نہیں قرار دیا۔ ایک باپ 
کے لیے اپنی نوزائیدہ یا جوان بیٹی کو قتل کرنا مکمل طور پر معمول سمجھا جاتا تھا کیونکہ اسے 
خاندان کے لیے شرمندگی کے طور پر دیکھا جاتا تھا۔ بعض کا یہ بھی ماننا تھا کہ عورت کو قتل 


ےرا کے مات کی ضرف ھی کرا جات کرک سس ورام ےھ رتھرفش 
بیوی کو بھی مار ڈالا کیونکہ وہ اس کے بغیر رہنے کے قابل نہیں تھی۔ بعض نے تو یہاں تک کہہ 
دیا کہ عورتوں کا مقصد صرف مردوں کی خدمت ہے۔ 


لیکن اللہ تعالیٰ نے حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کے ذریعے انسان کو تمام لوگوں کا احترام 
کرنے کا درس دیاء عدل و انصاف کو قانون بنایا اور مردوں کو عورتوں کے حقوق کی ادائیگی 
کے لیے ان کے اپنے حقوق کے متوازی ذمہ دار ٹھہرایا۔ .خواتین کو آزاد اور خود مختار بنایا گیا۔ 
وہ مردوں کی طرح اپنی جان و مال کی خود مالک بن گئی۔ کوئی مرد عورت کو زبردستی کسی 
سے شادی کرنے پر مجبور نہیں کر سکتا۔ اگر اس کی رضامندی کے بغیر اسے مجبور کیا جاتا 
ہے تو یہ اس کا اختیار بنتا ہے کہ وہ نکاح جاری رکھے یا اسے فسخ کرے۔ کسی مرد کو یہ حق 
نہیں ہے کہ وہ اپنی ملکیت میں سے کچھ بھی اس کی رضامندی اور منظوری کے بغیر خرچ 
کرے۔ شوہر کی موت کے بعد یا طلاق کے بعد وہ خود مختار ہو جاتی ہے اور اسے کسی کی 
طرف سے مجبور نہیں کیا جا سکتا۔ اسے اللہ تعالیٰ کی طرف سے دی گئی ذمہ داریوں کے مطابق 
مردوں کی طرح وراثت میں حصہ ملتا ہے۔ عورتوں پر خرچ کرنا اور ان کے ساتھ حسن سلوک 
کرنا الله تعالیٰ نے عبادت قرار دیا ہے۔ یہ تمام حقوق اور اس سے زیادہ عورتوں کو اللہ تعالیٰ کے 
علاوہ کسی اور نے نہیں دیا ہے۔ یہ عجیب بات ہے کہ آج خواتین کے حقوق کے لیے کھڑے ہونے 


والے اسلام پر تنقید کرتے ہیں حالانکہ اس نے خواتین کو صدیوں پہلے حقوق دیے تھے۔ 


مشورہ اور تنقید کو قبول کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کسی کی بھی تعمیری تنقید اور نصیحت قبول کرتے تھے؛ خواہ ان 
کا علمی سطح یا سماجی پس منظر کچھ بھی ہو۔ مثال کے طور پر ایک مرتبہ آپ کو مسجد نبوی 
صلی اللہ علیہ وسلم کے باہر ایک بزرگ خاتون خولہ بنت طلبہ رضی اللہ عنہا نے روکا۔ اس نے 
اسے تعمیری انداز میں نصیحت کی۔ جب کسی نے اسے سختی کرنے اور اپنا زیادہ وقت لینے پر 
ملامت کی تو عمر رضی اللہ عنہ نے اس پر تنقید کی اور مزید کہا کہ جب تک وہ بات کرتی رہیں 
وہ اس کی بات سنتا رہے گاء کیونکہ وہ وہی تھی جس کی شکایت تھی۔ الله تعالیٰ نے سنا اور جواب 

:دیا۔ باب 58 المجادلہ قرآن کریم کی آیات 4-1 ان کی وجہ سے نازل ہوئیں 


جو لوگ تم میں سے اپنی بیویوں سے علیحدگی کے لیے احرار کہتے ہیں وہ ان کی مائیں نہیں ” 
ہیں۔ ان کی مائیں کوئی نہیں بلکہ وہ ہیں جنہوں نے انہیں جنم دیا۔ اور درحقیقت وہ ایک قابل 
اعتراض بیان اور جھوٹ کہہ رہے ہیں۔ لیکن بے شک اللہ معاف کرنے والا اور بخشنے والا 

"نۓ ..,اؤر کافروں کے۔. لیے :درزٹناک عذات ہے : 


اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 266-265 


ایک مسلمان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ دو طرح کے لوگ ہوتے ہیں۔ سب سے ءعام طور پر 
پہلے صحیح طریقے سے رہنمائی کرتے ہیں کیونکہ دوسروں پر ان کی تنقید کی بنیاد قرآن پاک 
میں موجود تنقید اور نصیحت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ہوتی ہے۔ یہ قسم 
ہمیشہ تعمیری رہے گی اور دونوں جہانوں میں نعمتوں اور اللہ تعالیٰ کی رضا کی طرف رہنمائی 
کرے گی۔ یہ لوگ دوسروں کی زیادہ یا کم تعریف کرنے سے بھی گریز کریں گے۔ دوسروں کی 
زیادہ تعریف کرنا انہیں مغرور اور تکبر کا باعث بن سکتا ہے۔ دوسروں کی تعریف کرنے سے وہ 
کاہل بن سکتے ہیں اور انہیں اچھے کام کرنے سے روک سکتے ہیں۔ یہ ردعمل اکٹر بچوں میں 
دیکھا جاتا ہے .اسلام کی تعلیمات کے مطابق تعریف کرنے سے دوسروں کو دنیاوی اور دینی 


دونوں معاملات میں زیادہ محنت کرنے کی ترغیب ملے گی اور یہ انہیں تکبر کرنے سے روکے 
گا۔ اس لیے اس شخص کی تعریف اور تعمیری تنقید کو قبول کرنا چاہیے اور اس پر عمل کرنا 
چاہیے خواہ وہ کسی اجنبی کی طرف سے ہی کیوں نہ ہو۔ 


دوسری قسم کے لوگ اپنی خواہشات کی بنیاد پر تنقید کرتے ہیں۔ یہ تنقید زیادہ تر غیر تعمیری ہے 
اور صرف کسی کے خراب مزاج اور رویے کو ظاہر کرتی ہے۔ یہ لوگ اکثر دوسروں کی تعریف 
کر ہو کک کرو ای کشر مات سی سااو گا کرنے سے سم یں کے سی ارات ھا خر 
پہلے کیا جا چکا ہے۔ لہٰذا اس شخص کی تنقید اور تعریف کو اکثر صورتوں میں نظر انداز کر دینا 
چاہیے خواہ وہ کسی عزیز کی طرف سے ہی کیوں نہ ہو کیونکہ یہ تنقید کے معاملے میں غیر 
ضروری طور پر اداس اور تعریف کے معاملے میں تکبر کا باعث بنتا ہے۔ 


یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ جو شخص دوسروں کی زیادہ تعریف کرتا ہے وہ اکثر ان پر بھی 
تنقید کرتا ہے۔ جس اصول پر عمل کرنا چاہیے وہ یہ ہے کہ وہ صرف اسلام کی تعلیمات پر مبنی 
ند 'اوں تحریت قول کریں۔ بافی تاب ضوون کو نظر اندار گرتانسانت او داٹی طور :یہ اہی آیٹا 


خواتین کے حقوق کا تحفظ 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک بار حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کی بیٹی ام کلثوم 
رضی اللہ عنہا سے شادی کی تجویز پیش کی۔ اس نے انکار کر دیا کیونکہ وہ سخت زندگی گزار 
رہا تھا اور اس کی سختی سے ڈرتا تھا۔ عمرو بن العاص نے حضرت عمر رضی اللہ عنہ کو ان کا 
جواب بتایا تو انہوں نے ان کے فیصلے کو بغیر کسی شکایت یا دباؤ کے قبول کر لیاء یہ طرز عمل 
زمانہ جاہلیت میں بہت عام تھا۔ اس کے علاوہء عمر رضی اللہ عنہ نے ایک بار لوگوں کو تنبیہ کی 
تھی کہ وہ اپنی بیٹیوں کو بدصورت مردوں سے شادی کرنے پر مجبور نہ کریںء جیسا کہ وہ اپنی 
بیویوں میں وہی پسند کرتے ہیں جو مرد اپنی بیویوں میں پسند کرتے ہیں۔ اس پر امام محمد 
السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 269-268 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


عام طور پرء جیسا کہ عمر رضی اللہ عنہ کی طرف سے دی گئی انتباہ سے ظاہر ہوتا ہے اگر 
کوئی شخص دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنے کی کوشش کرے جیسا کہ وہ لوگوں کے ساتھ 
سلوک کرنا چاہتے ہیں تو دوسروں کے حقوق کی حفاظت کر سکتے ہیں۔ 


صحیح بخاری نمبر 13 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک بار نصیحت فرمائی کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں بن سکتا جب تک وہ 
دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ اگر کوئی مسلمان اس خصوصیت کو اپنانے میں ناکام رہے تو اپنا 
ایمان ختم کر دے گا۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ مسلمان کا ایمان اس وقت تک مکمل نہیں ہو گا جب 
تک وہ اس نصیحت پر عمل نہ کرے۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ مسلمان اس 
وقت تک اپنا ایمان مکمل نہیں کر سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے بھی وہ چیز ناپسند نہ 
کرے جو وہ اپنے لیے ناپسند کرتا ہے۔ اس کی تائید صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک اور 
حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ نصیحت کرتی ہے کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے ایک 


حصے میں درد ہو تو باقی جسم درد میں شریک ہوتا ہے۔ اس باہمی احساس میں دوسروں کے لیے 
محبت اور نفرت شامل ہے جو کوئی اپنے لیے پسند کرتا ہے اور نفرت کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو یہ درجہ تبھی حاصل ہو سکتا ہے جب اس کا دل بُری خصلتوں سے پاک ہو 
جیسے :سنہ یم بُری اخصلئیں: انسان کو ہمیشہ اپتےۓ لیتے بہتر کی خوایٹن کا:بانث بنتی ہیں ھن 
درحقیقت یہ حدیث اس بات کی طرف اشارہ ہے کہ انسان کو اچھی خصلتوں کو اپنا کر اپنے دل کو 
پاک کرنا چاہیے جیسا کہ معاف کرنے والا ہونا اور حسد جیسی بری خصلتوں کو ختم کرنا چاہیے۔ 
یہ صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو سیکھنے اور اس 

بج علق دڑھے سے ہی سان ہے 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش کرنا انھیں 
اچھی چیزوں سے محروم کر دے گا۔ اللہ تعالیٰ کے خزانے کی کوئی حد نہیں اس لیے خود غرضی 
اور لالچی ذہنیت اختیار کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش میں دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے 
جیسے کہ مالی یا جذباتی مددء اسی طرح ایک شخص چاہتا ہے کہ دوسروں کی ضرورت کے وقت 
ان کی مدد کریں۔ اس لیے اس محبت کو صرف الفاظ سے نہیں بلکہ عمل سے ظاہر کرنا چاہیے۔ 
یہاں تک کہ جب کوئی مسلمان برائی سے منع کرتا ہے اور ایسی نصیحت کرتا ہے جو دوسروں 
کی خواہش کے خلاف ہو تو اسے نرمی سے اس طرح کرنا چاہئے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ 

دوسرے اسے نرمی سے نصیحت کریں۔ 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے زیر بحث اہم حدیث ان تمام برے خصلتوں کو ختم کرنے کی اہمیت 
پر دلالت کرتی ہے جو باہمی محبت اور نگہداشت سے متصادم ہوںء جیسا کہ حسد۔ حسد اس وقت 
ہوتا ہے جب کوئی شخص کسی خاص نعمت کا مالک ہونا چاہتا ہے جو صرف اس وقت حاصل 
ہوتا ہے جب اسے کسی اور سے چھین لیا جائے۔ یہ رویہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے منتخب کردہ 
نعمتوں کی تقسیم کے لیے براہ راست چیلنج ہے۔ یہی وجہ ہے کہ یہ کبیرہ گناہ ہے اور حسد کرنے 
والے کی نیکیوں کو برباد کرنے کا باعث ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4903 میں موجود ایک حدیث میں 


اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ اگر ایک مسلمان دوسرے کے پاس حلال چیزوں کی خواہش رکھتا ہے 
تو اسے چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ سے دعا کرے کہ وہ اسے وہی چیز عطا کرے جو دوسرے شخص 
کو ضائع نہ ہو۔ نعمت .اس قسم کی حسد جائز ہے اور مذہب کے پہلوؤں میں قابل تعریف ہے۔ 
صحیح مسلم نمبر 1896 میں موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت کی ہے کہ مسلمانوں کو صرف اس دولت مند سے 
ند کرکا تعالخی سی سی کر لت امھ انکسال کرت ارو اک سے لے سے شنک 

کریں جو اپنے علم کو اپنے اور دوسروں کے فائدے کے لیے استعمال کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو نہ صرف دوسروں کے لیے دنیاوی نعمتوں کے حصول کے لیے محبت کرنی 
چاہیے بلکہ ان کے لیے دونوں جہانوں میں دینی برکات حاصل کرنے کے لیے بھی محبت کرنی 
چاہیے۔ درحقیقت جب کوئی دوسروں کے لیے یہ خواہش کرتا ہے تو اسے اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
میں اس کے احکام کی تعمیل کرنےە اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے اور تقدیر کا صبر کے 
ساتھ مقابلہ کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ اسلام میں اس قسم کے صحت مند مقابلے کا خیر مقدم کیا 

:گیا ہے۔ باب 83 المطففینء آیت 26 


وو اس کے لیے حریفوں کو مقابلہ کرنے دیں۔..." 


یہ حوصلہ افزائی ایک مسلمان کو اپنے کردار میں کسی بھی خامی کو تلاش کرنے اور اسے دور 
کرنے کے لیے اپنا جائزہ لینے کی ترغیب دے گی۔ جب یہ دونوں عناصر معنی کو یکجا کرتے 
ہیں الله سبحانہ وتعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت میں جدوجہد کرتے ہیں اور کردار کو پاک کرتے 

ہیں تو یہ دونوں جہانوں میں کامیابی کا باعث بنتا ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں سے محبت کا دعویٰ نہ صرف زبانی طور پر 
کرے بلکہ اپنے عمل سے ظاہر کرے۔ امید ہے کہ جو اس طرح دوسروں کی فکر کرتا ہے اسے 
دونوں جہانوں میں اللہ تعالیٰ کی فکر حاصل ہوگی۔ اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 1930 میں 
موجود حدیث میں اشارہ کیا گیا " 
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شادی کی وجوہات 


ایک شخص نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سے کہا کہ میں اپنی بیوی کو طلاق دینا چاہتا ہوں 
کیونکہ وہ اس سے محبت نہیں کرتا تھا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ تمام گھر محبت پر 
نہیں بنتے اور عجلت میں فیصلہ کرنے سے پہلے وفاداری اور قدردانی پر غور کرنا چاہیے۔ اس 
پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطاب؛ء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 270 میں بحث 

کی گئی ہے۔ 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ نے اس بات کی طرف اشارہ نہیں کیا کہ شادی میں محبت کے جذبات 
کی کوئی اہمیت نہیں ہے لیکن محبت چونکہ ایک نازک جذبہ ہے اس پر مکمل طور پر اپنے 
فیصلوں کی بنیاد نہیں رکھنی چاہیے۔ 


ایک آزاد غلام نے ایک بار قریش کے سب سے بڑے قبیلے کی ایک عورت سے شادی کی 
پیشکش کی: لیکن اس کے بھائی نے اس کی تجویز سے انکار کردیا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے اس 
کے بعد بھائی سے بات کی اور اسے مشورہ دیا کہ وہ اس تجویز کو قبول کر لے کیونکہ وہ ایک 
نیک آدمی ہے جو اپنے خاندان کو دونوں جہانوں میں فائدہ پہنچاتا ہےء جب تک کہ اس کی بہن 
قبول کرنے پر راضی ہو۔ سب راضی ہو گئے اور نکاح ہو گیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 281 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عام طور پر دیکھا جائے تو اسلام کی تعلیمات کی بنیاد پر شریک حیات کی تلاش کرنی چاہیےە نہ 
کہ چڑچڑے جذبات یا دنیاوی وجوہات کی بنا پر کیونکہ اس سے کامیاب شادی کے امکانات بڑھ 


جائیں گے۔ 


صحیح بخاری نمبر 5090 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے یہ نصیحت فرمائی کہ چار وجوہات کی بنا پر شادی کی جاتی ہے :مالء نسبء حسن یا تقویٰ۔ 
انہوں نے تنبیہ کرتے ہوئے نتیجہ اخذ کیا کہ آدمی کو تقویٰ کی خاطر شادی کرنی چاہیے ورنہ 
نقصان اٹھانا پڑے گا۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اس حدیث میں مذکور پہلی تین چیزیں بہت عارضی اور ناقص ہیں۔ وہ 
کسی کو عارضی خوشی تو دے سکتے ہیں لیکن آخرکار یہ چیزیں ان کے لیے بوجھ بن جاتی ہیں 
کیونکہ ان کا تعلق مادی دنیا سے ہے نہ کہ اس چیز سے جو حتمی اور مستقل کامیابی عطا کرتی 
ہے یعنی ایمان۔ یہ سمجھنے کے لیے کہ دولت خوشی نہیں لاتیء صرف امیر اور مشہور کا مشاہدہ 
کرنے کی ضرورت ہے۔ درحقیقت امیر زمین پر سب سے زیادہ غیر مطمئن اور ناخوش لوگ ہیں۔ 
اپنے نسب کی خاطر کسی سے شادی کرنا بے وقوفی ہے کیونکہ یہ اس بات کی ضمانت نہیں دیتا 
کہ وہ شخص ایک اچھا شریک حیات بنائے گا۔ درحقیقت؛ اگر شادی کامیاب نہیں ہوتی ہے تو یہ 
خاندانی بندھن کو ختم کر دیتی ہے جو شادی سے پہلے دونوں خاندانوں کے پاس تھے۔ صرف 
خوبصورتی کے معنی کی خاطر شادی کرناء محبت عقلمندی نہیں ہے کیونکہ یہ ایک چبھتا ہوا 
جذبہ ہے جو وقت کے ساتھ اور مزاج کے ساتھ بدل جاتا ہے۔ قیاس محبت میں ڈوب جانے والے 
کتنے جوڑے ایک دوسرے سے نفرت کرنے لگے؟ 


لیکن غور طلب بات یہ ہے کہ اس حدیث کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی ایسا شریک حیات تلاش 
کرے جو غریب ہو کیونکہ یہ ضروری ہے کہ کسی ایسے شخص سے شادی کی جائے جو خاندان 
کی مالی مدد کر سکے۔ نہ ہی اس کا مطلب یہ ہے کہ کسی کو اپنے شریک حیات کی طرف متوجہ 
ہو یرتا عایتے گیرتکرو ایک سیحث مت شادی کا ایکا امہ پہلں ہر: لیکن اس علیث کا نطلب یہ 
ہے کہ یہ چیزیں کسی کی شادی کی بنیادی یا حتمی وجہ نہیں ہونی چاہئیں۔ ایک مسلمان کو شریک 
حیات میں جو بنیادی اور حتمی خوبی تلاش کرنی چاہیے وہ تقویٰ ہے۔ یہ تب ہوتا ہے جب ایک 
مسلمان اللہ تعالیٰ کے احکامات کو پورا کرتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز رہتا ہے اور صبر کے 
ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے۔ سادہ لفظوں میں اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والا اپنی شریک حیات کے ساتھ 
خوشی اور مشکل دونوں وقتوں میں اچھا سلوک کرے گا۔ دوسری طرف؛ء جو لوگ بے دین ہیں وہ 
اپنے شریک حیات کے ساتھ بدسلوکی کریں گے جب بھی وہ پریشان ہوں گے۔ حالیہ برسوں میں 
مسلمانوں میں گھریلو تشدد میں اضافے کی یہ ایک اہم وجہ ہے۔ 


آخر میں اگر کوئی مسلمان شادی کرنا چاہتا ہے تو اسے سب سے پہلے اس سے متعلق علم حاصل 
کرنا چاہیےء جیسے کہ اس پر اپنی شریک حیات کے واجب الادا حقوقء جو حقوق اس پر اپنی 
فیک جات سے وراحت لان سح :از مخالت ععالات مین اپتے کریک ھیات کے بات صصح 
سلوک کرنے کا طریقہ۔ بدقسمتی سے اس سے لاعلمی بہت سے دلائل اور طلاقوں کا باعث بنتی 
ہے کیونکہ لوگ ایسی چیزوں کا مطالبہ کرتے ہیں جن کو پورا کرنے کے لیے ان کا شریک حیات 
پابند نہیں ہوتا۔ علم صحت مند اور کامیاب ازدواجی زندگی کی بنیاد ہے۔ 


دوسروں کا فیصلہ کرنا 


عمر بن خطاب رضی الله عنہ نے ایک دفعہ تنبیہ کی کہ کسی شخص کو دوسرے کے روزے یا نماز 
سے دھوکہ نہیں دینا چاہیے۔ اس کے بجائے: انہیں اپنی عقل اور ایمانداری کا مشاہدہ کرنا چاہئے۔ اس 
پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 272 میں بحث کی 

کی شر 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے مچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
کلفضباتہ اتا مک تاس کے کا کی لہ ای کی مات سب اعضقات آوو رت ھی اشطات 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 


بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


دوسروں کی عزت کرنا 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو نصیحت 
فرمائی کہ اویس بن عامر رضی اللہ عنہ نامی ایک شخص سے کہیں کہ اگر وہ کبھی ان سے ملیں تو 
ان کی مغفرت کی دعا کریں۔ .حضرت اویس رضی اللہ عنہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کے زمانے میں رہے لیکن آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے ملاقات کا موقع نہ ملا۔ برسوں بعدء اپنی 
خلافت کے دورانء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ حضرت اویس رضی اللہ عنہ سے ملےء اور ان 

سے استغفار کرنے کو کہا۔ صحیح مسلم نمبر 6492 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ اویس رضی اللہ عنہ سے زیادہ نیک تھےء لیکن اس نے انہیں اپنی طرف 
سے دعا مانگنے سے نہیں روکا۔ یہ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی بڑی عاجزی کی دلیل ہے۔ 


:یہ باب 25 الفرقان آیت 63 سے مربوط ہے 


ه7 


اور رحمٰن کے بندے وہ ہیں جو زمین پر آسانی سے چلتے ہیں“۔ 


نے یہ سمجھ لیا ہے کہ ان کے پاس جو بھی خوبی ہے وہ صرف اور صرف اس ال تعالیٰ کے بندوں 
لیے ہے کہ الله تعالیٰ نے انہیں عطا کیا ہے۔ اور جس برائی سے وہ بچ گئے وہ اس لیے کہ اللہ تعالیٰ 
نے ان کی حفاظت فرمائی۔ جو چیز کسی کی نہیں اس پر فخر کرنا کیا حماقت نہیں؟ بالکل اسی طرح 
ان سے تعلق نہیں رکھتا مسلمانوں کو یہ جیسے کوئی شخص کسی اسپورٹس کار پر فخر نہیں کرتا جو 
نہیں سمجھنا چاہیے کہ حقیقت میں کچھ بھی ان کا نہیں ہے۔ یہ رویہ یقینی بناتا ہے کہ انسان ہر وقت 


عاجز رہے۔ اللہ تعالیٰ کے عاجز بندے صحیح بخاری نمبر 5673 میں موجود حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کی اس حدیث پر مکمل یقین رکھتے ہیں جس میں بتایا گیا ہے کہ کسی شخص کے 
اعمال صالحہ انہیں جنت میں نہیں لے جائیں گے۔ .صرف ال تعالیٰ کی رحمت ہی اس کا سبب بن 
سکتی ہے۔ اس لیے کہ ہر عمل صالح اسی وقت ممکن ہے جب اللہ تعالیٰ اس کو انجام دینے کے لیے 
کے رسکر ال ئل ظالکہ سواہ ارن الباے عظا فرات این لاک کر غیل کی کر لت بی حم ہی 
پر .جب کوئی اس کو ذہن میں رکھتا ہے تو یہ انہیں غرور سے بچاتا ہے اور انہیں عاجزی اختیار 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ انسان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ عاجز ہونا کمزوری کی علامت نہیں 
ہے کیونکہ اسلام نے ضرورت پڑنے پر اپنے دفاع کی ترغیب دی ہے۔ دوسرے لفظوں میں اسلام 
مسلمانوں کو کمزوری کے بغیر عاجزی کا درس دیتا ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی الله علیہ 
وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود ایک حدیث میں اس بات کی تصدیق کی ہے کہ جو 
شخص الہ تعالیٰ کے سامنے عاجزی کرے گا اللہ تعالیٰ اسے اٹھائے گا۔ پس حقیقت میں عاجزی دونوں 
جہانوں میں عزت کا باعث بنتی ہے۔ اس حقیقت کو سمجھنے کے لیے مخلوق میں سے سب سے زیادہ 
حلیم پر غور کرنے کی ضرورت ہے یعنی حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے 
واضح طور پر لوگوں کو اس اہم صفت کو اپنانے کا حکم دے کر حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو 
:حکم دیا ہے۔ باب 26 اشعراء آیت 215 


"اور اپنے بازو کو نیچے رکھو ]یعنی مہربانی کرو [مومنوں میں سے جو تمہاری پیروی کرتے ہیں۔" 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے عاجزانہ زندگی گزاری۔ مثال کے طور پر اس نے 
خوشی سے گھر میں گھریلو فرائض انجام دیے اور یہ ثابت کیا کہ یہ کام صنفی غیر جانبدار ہیں۔ اس 
کی تصدیق امام بخاری کی ادب المفردء نمبر 538 میں ہوتی ہے۔ 


عاجزی ایک اندرونی خصوصیت ہے جو باہر کی طرف ظاہر ہوتی ہے جیسے کہ چلنے کا طریقہ۔ اس 
پر ایک اور آیت باب 31 لقمانء آیت 18 میں بحث کی گئی ہے۔ 


"اور اپنا رخسار لوگوں کی طرف مت پھیرو اور زمین پر اکڑ کر نہ چلو۔" 


اللہ تعالیٰ نے واضح کر دیا ہے کہ جنت ان عاجز بندوں کے لیے ہے جن میں غرور کا کوئی نشان 
:نہیں ہے۔ باب 28 القصص۱: آیت 83 


۰ 


آخرت کا گھر ہم نے ان لوگوں کے لیے مقرر کیا ہے جو زمین میں بلندی اور فساد نہیں چاہتے۔ اور ' 
“]بہترین [انجام نیک لوگوں کے لیے ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 1998 میں موجود ایک 
حدیث کی تصدیق فرمائی ہے کہ جس کے پاس ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں داخل نہیں ہو گا۔ 
فخر کرنے کا حق صرف ال تعالیٰ کو ہے کیونکہ وہ پوری کائنات کا خالقء پالنے والا اور مالک ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے فخر اس وقت ہوتا ہے جب کوئی یہ سمجھتا ہے کہ وہ دوسروں سے برتر 
تاوس می و کے ھی مہا سر تر اھ تس کر ماے مس ہت جس 
ا کے تلق کر موس نے ای کے قلو کھہڑارں کی مال کر کالہ کے سی کا 
سنن ابوداؤد نمبر 4092 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اچھی صحبت کی تلاش 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ لوگوں کو اچھے ساتھی تلاش کرنے کی نصیحت کی۔ 
انہوں نے ان سے کہا کہ مخلص ساتھیوں کی تلاش کریں کیونکہ وہ دوسروں کو خوش رکھتے ہیں 
اور وہ آسانی کے وقت خوشی کا باعث اور مشکل کے وقت سہارا بنیں گے۔ انہیں ہمیشہ دوسروں کے 
بارے میں مثبت سوچنا چاہئے جب تک کہ وہ کوئی ایسا کام نہ کریں جس سے ان سے دور رہنے کا 
جواز ہو۔ انہیں اپنے دشمنوں سے دور رہنا چاہئے اور دوسروں سے ہوشیار رہنا چاہئےء سوائے ان 
کے جو امانت دار ہوں۔ اور کوئی بھی قابل بھروسہ نہیں تھا جب تک کہ وہ اللہ تعالیٰ سے ڈرتا نہ ہو۔ 
انہیں کسی بدکار کی صحبت نہیں رکھنی چاہیے ورنہ وہ منفی طور پر متاثر ہوں گے۔ انہیں اپنے 
رازوں کو نہیں بتانا چاہئے اور انہیں صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنا چاہئے جو اللہ سے ڈرتے ہیں۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 278-277 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو یاد رکھنا چاہیے کہ سچی محبت کی ایک بڑی نشانی یہ ہے کہ جب کوئی اپنے محبوب 
کو الله تعالیٰ کی اطاعت کی طرف راغب کرتا ہے جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی 
متاضارون سک نیل گرتاناری کی کاضیو کے ساتہ سامتا کرْٹاشائل جک این لے کر اطاعت تھا 
اور آخرت دونوں میں کامیابی اور سلامتی کا باعث بنتی ہے۔ جو شخص کسی شخص کے لیے حفاظت 
اور کامیابی کا خواہاں نہیں ہے وہ کبھی بھی ان سے حقیقی محبت نہیں کر سکتا چاہے وہ کیا دعویٰ 
کرے یا دوسرے شخص کے ساتھ کیسا سلوک کرے۔ جس طرح بندہ اس وقت خوش ہوتا ہے جب اس 
کے محبوب کو دنیاوی کامیابی ملتی ہے جیسے نوکری کی؛ وہ بھی اپنے محبوب سے آخرت کی 
کامیابی کی تمنا کرے گا۔ اگر کوئی شخص دوسرے کی حفاظت اور کامیابی کی پرواہ نہیں کرتا ہے 
خاص طور پر اگلے جہان میں تو وہ اس سے محبت نہیں کرتا۔ 


ایک سچا عاشق اپنے محبوب کو دنیا یا آخرت میں مشکلات اور عذاب کا سامنا کرتے ہوئے جاننا اور 
دیکھنا برداشت نہیں کرسکتا۔ یہ صرف ال تعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت کے ذریعے ہی ممکن ہے۔ اس 
لیے وہ ہمیشہ اپنے محبوب کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی طرف راغب کرتے۔ اگر کوئی شخص الہ 


سبحانہ وتعالیٰ کی اطاعت کے بجائے کسی دوسرے کو اپنے ذاتی مفاد یا دوسروں کے مفاد کی طرف 
لے جائے تو یہ اس بات کی واضح علامت ہے کہ وہ ان سے حقیقی محبت نہیں رکھتے۔ یہ تمام 
رشتوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے دوستی اور رشتہ دار۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کو یہ اندازہ لگانا چاہیے کہ آیا اس کی زندگی میں وہ لوگ جو انہیں اللہ تعالیٰ کی 
طرف لے جاتے ہیں یا نہیں۔ اگر وہ ایسا کرتے ہیں تو یہ ان کے لیے ان کی محبت کی واضح علامت 
ہے۔ اگر وہ ایسا نہیں کرتے تو یہ اس بات کی واضح علامت ہے کہ وہ ان سے حقیقی محبت نہیں 
:کرتے۔ باب 43 از زخرف؛ آیت 67 


“اس دن قریبی دوست ایک دوسرے کے دشمن ہوں گے سوائے نیک لوگوں کے۔” 


شرافت ایمان میں ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ان لوگوں کو ترجیح دیتے تھے جنہوں نے اسلام کی طویل خدمت کی 
اور اس کے لیے زیادہ قربانیاں دیںء یہاں تک کہ اس کا مطلب یہ تھا کہ وہ سابق غلاموں کی خدمت 
اور ضروریات کو عرب کے بزرگوں پر ترجیح دیتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 279-278 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 5116 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح 
طور پر تنبیہ فرمائی کہ شرافت کسی کے نسب میں نہیں ہے کیونکہ تمام لوگ حضرت آدم علیہ السلام 
کی اولاد ہیں۔ اور وہ خاک سے بنا تھا۔ اس لیے لوگوں کو چاہیے کہ وہ اپنے رشتہ داروں اور نسب پر 
فخر کرنا چھوڑ دیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگرچہ بعض جاہل مسلمانوں نے ذاتیں اور فرقے بنا کر دوسری قوموں کا 
رویہ اختیار کر لیا ہے اور ان گروہوں کی بنیاد پر اسلام نے برتری کا ایک سادہ معیار قرار دیا ہے 
یعنی تقویٰ۔ یعنی مسلمان جتنا زیادہ الله تعالیٰ کے احکام کو بجا لاتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز آتا 
ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے اللہ تعالیٰ کی بارگاہ میں وہ اتنا ہی بلند درجہ کا ہوتا 
:ہے۔ باب 49 الحجرات: آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


کت 


یہ آیت دیگر تمام معیارات کو ختم کر دیتی ہے جو جاہل لوگوں نے بنائے ہیں جیسے کہ کسی کی نسل؛ 
نسلء دولتء صنف یا سماجی حیثیت۔ 


مزید برآںء اگر کسی مسلمان کو اپنے نسب میں کسی متقی شخص پر فخر ہو تو اسے اللہ تعالیٰ کی 
حمد و ثنا اور ان کے نقش قدم پر چل کر اس عقیدے کا صحیح مظاہرہ کرنا چاہیے۔ دوسروں کے نقش 
نمبر 2945 میں موجود حدیث میں واضح ہو چکی ہے۔ 


آخر میںء جو دوسروں پر فخر کرتا ہے لیکن ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہتا ہے وہ بالواسطہ 
طور پر ان کی بے عزتی کر رہا ہے کیونکہ باہر کی دنیا ان کے برے کردار کو دیکھے گی اور یہ 
سمجھے گی کہ ان کے صالح آباؤ اجداد نے اسی طرح برتاؤ کیا تھا۔ ان لوگوں کو اس وجہ سے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنی چاہیے۔ یہ ان لوگوں کی طرح ہیں جو حضور نبی اکرم صلی 
الله علیہ وآلہ وسلم کی ظاہری روایات اور نصیحتوں کو اپناتے ہیں جیسے کہ داڑھی بڑھانا یا 
اسکارف پہنناء ان کے باطن کو اپنانے میں ناکام رہتے ہیں۔ بیرونی دنیا صرف اسی وقت حضور صلی 
اللہ علیہ وسلم کے بارے میں منفی سوچے گی جب وہ ان مسلمانوں کے برے کردار کو دیکھیں گے۔ 


دوسروں کے ساتھ بدسلوکی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ہمیشہ اس بات کو یقینی بناتے تھے کہ کسی کے ساتھ زیادتی نہ ہو۔ مثال 
کے طور پرء اس نے ایک بار اپنے ایک ملازم کو تنبیہ کی کہ وہ کسی مسلمان کو نقصان نہ پہنچائے 
اور مظلوم کی دعا سے ڈرےء جیسا کہ ہمیشہ قبول ہوتا ہے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 285-284 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6579 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ دیوالیہ مسلمان وہ ہے جو بہت سے اعمال صالحہ جمع کرتا ہے جیسے کہ روزہ اور 
نمازء لیکن وہ لوگوں کے ساتھ برا سلوک کرتا ہے۔ اعمال ان کے مظلوموں کو دیئے جائیں گے اور 
اگر ضروری ہوا تو ان کے شکار کے گناہ انہیں قیامت کے دن دیئے جائیں گے۔ یہ انہیں جہنم میں 


پھینکنے کا باعث بنے گا۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو کامیابی حاصل کرنے کے لیے ایمان کے دو پہلوؤں کو 
پورا کرنا ضروری ہے۔ سب سے پہلے اللہ تعالیٰ کے نزدیک فرائض ہیں جیسے فرض نماز۔ دوسرا 
پہلو لوگوں کے حوالے سے ہے جس میں ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا بھی شامل ہے۔ درحقیقت 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود ایک حدیث میں 
اعلان فرمایا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ جسمانی اور 
زبانی نقصان کو زندگی سے دور نہ رکھے۔ دوسروں کے مال 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ لامحدود معاف کرنے والا ہے وہ ان لوگوں کو معاف کر دے گا 
جو اس سے سچے دل سے توبہ کرتے ہیں۔ لیکن وہ ان گناہوں کو معاف نہیں کرے گا جن میں 
دوسرے لوگ شامل ہوتے ہیں جب تک کہ شکار پہلے معاف نہ کر دے۔ چونکہ لوگ اتنے معاف 
کرنے والے نہیں ہیں ایک مسلمان کو اس بات سے ڈرنا چاہئے کہ جن پر انہوں نے ظلم کیا ہے وہ 


قیامت کے دن ان کی قیمتی نیکیاں چھین کر ان سے بدلہ لیں گے۔ یہاں تک کہ اگر کوئی مسلمان اللہ 
تعالیٰ کے حقوق کو پورا کرتا ہے؛ تب بھی وہ جہنم میں صرف اس لیے جا سکتا ہے کہ اس نے 
دوسروں پر ظلم کیا ہے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ دونوں جہانوں میں کامیابی 

حاصل کرنے کے لیے اپنے فرائض کے دونوں پہلوؤں کو ادا کرنے کی کوشش کریں۔ 


ضرورت مندوں کی مدد کرنا 


ایک بقع ایک غلام نے اپنے مالک سے آزادی )آزادی (کا:معاہدہ کرتے کو کہا لیکن مالک تے:انکاز 
:کہ قرآن کریم کی اطاعت کرو اور معاہدہ کرو۔ باب 24 النورء آیت 33 


اور وہ لوگ جو آپ کے دائیں ہاتھ والوں سے معاہدہ چاہتے ہیں تو ان سے معاہدہ کر لو اگر تم جانتے ” 
ہو کہ ان کے اندر بھلائی ہے“۔ 


اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 285 میں بحث 


عمر رضی اللہ عنہ مالک کو عزت دے سکتے تھے اور غلام کو برطرف کر سکتے تھے لیکن قرآن 
کریم کی ان کی اطاعت نے ان کو انصاف کرنے کی ہدایت کی۔ 


عام طور پر صحیح مسلم نمبر 6853 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی حدیث ہے کہ 
جو شخص کسی مسلمان کی تکلیف کو دور کرے گا اللہ تعالیٰ قیامت کے دن اس کی ایک مصیبت کو 
۔ دور کرے گا۔ 


اس سے ظاہر ہوتا ہے کہ ایک مسلمان کے ساتھ اللہ تعالیٰ کی طرف سے وہی سلوک ہوتا ہے جس 
طرح وہ عمل کرتے ہیں۔ اسلام کی تعلیمات میں اس کی بہت سی مثالیں موجود ہیں۔ مثال کے طور پر 
:باب 2 البقرہ آیت 152 


"...پس مجھے یاد کرو۔ میں تمہیں یاد رکھوں گا 


ایک اور مثال جامع ترمذی نمبر 1924 میں موجود حدیث میں مذکور ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت فرمائی کہ جو دوسروں پر رحم کرتا ہے اللہ تعالیٰ کی طرف سے اس پر 
رحم کیا جائے گا۔ 


پریشانی وہ چیز ہے جو کسی کو پریشانی اور مشکل میں ڈال دیتی ہے۔ لہٰذا جو شخص الہ تعالیٰ کی 
رضا کے لیے کسی دوسرے کے لیے ایسی تکلیف کو آسان کرے خواہ دنیوی ہو یا دینی؛ وہ قیامت 
کے دن اللہ تعالیٰ کی طرف سے سختیوں سے محفوظ رہے گا۔ متعدد احادیث میں مختلف طریقوں سے 
اس کی طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع 
ترمذی نمبر 2449 میں موجود حدیث میں یہ نصیحت فرمائی کہ جس نے کسی بھوکے مسلمان کو 
کھانا کھلایا اس کو قیامت کے دن جنت کے پھل کھلائے جائیں گے۔ اور جو شخص کسی پیاسے 
مسلمان کو پانی پلائے گا اللہ تعالیٰ قیامت کے دن اس کو جنت کا پانی پلائے گا۔ 


چونکہ آخرت کی مشکلات دنیا میں پائی جانے والی مشکلات سے کہیں زیادہ ہیں یہ ثواب ایک مسلمان 
کے لیے اس وقت تک روک دیا جاتا ہے جب تک کہ وہ آخرت تک نہ پہنچ جائے۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ اس وقت تک مسلمان کی مدد کرتا رہے گا جب 
تک وہ دوسروں کی مدد کرتا رہے گا۔ ایک مسلمان کو یہ سمجھنا چاہیے کہ جب وہ کسی کام کے لیے 

یک رتے ہیں یا کی غاس غام کی نیل کر کے کے لیۓ کی کر مر کی ماد کر کے ہین لوان 
کا نتیجہ کامیاب یا ناکامی پر ختم ہو سکتا ہے۔ لیکن جب اللہ تعالیٰ کسی کی مدد کرتا ہے تو اس کا 
کامیاب نتیجہ یقینی ہوتا ہے۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنے مفاد کے لیے تمام اچھے کاموں میں 
090 0 
مدد حاصل ہو۔ 


عمر بن خطاب رضی الله عنہ نے ایک بار دوسروں کو صحت مند غذا اپنانے کی نصیحت کی۔ انہوں 
نے ان سے کہا کہ زیادہ کھانے سے بچو؛ کیونکہ یہ نماز میں سستی اور بیماری کا باعث بنتا ہے۔ 
انہوں نے انہیں خبردار کیا کہ اللہ تعالیٰ زیادہ وزن والے سے نفرت کرتا ہے۔ انہیں کھانے میں اعتدال 
پسند ہونا چاہئے کیونکہ یہ تقویٰ کے قریب ہے اور اسراف سے مزید دور ہے اور عبادت کے لئے 
قوت پیدا کرتا ہے۔ اس نے یہ نتیجہ اخذ کیا کہ ایک شخص تب برباد ہو جائے گا جب وہ اپنی مذہبی 
وابستگی پر اپنی خواہشات کو ترجیح دیں گے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 289-288 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2380 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
متوازن غذا کی اہمیت بتائی ہے۔ انہوں نے مشورہ دیا کہ اپنے پیٹ کو تین حصوں میں تقسیم کر دیں۔ 
پہلا حصہ کھانے کے لیے دوسرا حصہ پینے کے لیے اور آخری حصہ سانس لینے کے لیے خالی 
چھوڑ دینا چاہیے۔ 


یہ اس وقت حاصل کیا جا سکتا ہے جب کوئی کھانا پیٹ بھرنے سے پہلے کھانا بند کر دے۔ یہ رسول 


اگر لوگ اس نصیحت پر عمل کریں تو وہ جسمانی اور ذہنی دونوں بیماریوں سے محفوظ رہیں گے۔ 
درحقیقت بہت سے باشعور لوگوں کے مطابق بیماری کی ایک بڑی وجہ بدہضمی ہے۔ 


دل کے لحاظ سے تھوڑی سی خوراک نرم دلء عاجزی نفس اور خواہشات کی کمزوری اور غصہ کا 
باعث بنتی ہے۔ پیٹ بھرنے سے سستی پیدا ہوتی ہے جو عبادت اور دوسرے اعمال صالحہ کو روکتی 
ہے۔ یہ نیند کو آمادہ کرتا ہے جس کی وجہ سے کوئی رضاکارانہ اور حتیٰ کہ فرض رات کی نمازوں 
سے محروم ہوجاتا ہے۔ یہ عکاسی کو روکتا ہے جو کسی کے اعمال کا اندازہ لگانے کی کلید ہے اور 
اح نے ان ےکر دا کو و ست چھا کے وت وو کے ر2 کروماج کی سر اعد نے او او نے 
زی مھ کز ےی گان یکا ک ہردانے سد تنا می (تد اک مسشکا ئل کی مل کے جات ون سنت 
:دل والا قیامت کے دن محفوظ نہیں رہے گا۔ باب 26 اشعراء آیات 89-88 


جس دن مال اور اولاد کسی کے کام نہ آئے گی۔ لیکن صرف وہی جو اللہ کے پاس دل کے ساتھ آتا ” 
ہے۔ 


جس کو صرف اپنے پیٹ کی فکر ہوتی ہے وہ زیادہ اہم چیزوں سے ہٹ جاتا ہے جیسے دینی علم 
سیکھنا اور اس پر عمل کرنا۔ مسلمانوں کو معلوم ہونا چاہیے کہ اس دنیا میں قیامت کے دن سب سے 
زیادہ بھوکا وہ ہو گا۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 2478 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


0097 
بچیں جو بلاشبہ دنیا اور آخرت دونوں میں ان کی کامیابی میں رکاوٹ ہیں۔ 


ورزش کی حوصلہ افزائی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ دوسروں کی جسمانی صحت کے ساتھ ساتھ ان کی روحانی صحت کا 
بھی خیال رکھتے تھے۔ وہ دوسروں کو مشورہ دیتے کہ وہ اپنے بچوں کو تیراکی تیر اندازی اور گھڑ 
سای سکرائین ئن ہو آمان محت السلانیوضی بث الخطالمہ ان کی تشگکی اہ ارنفاف 1 ع1[ ضتخ 

میں بحث کی گئی ہے۔ 289 


اس دنیا اور آخرت میں قرآن کریم نے ان سرگرمیوں کے خلاف نصیحت کی ہے جو فراہم کرتے ہیں۔ 
کوئی فائدہ نہیں ۔ لیکن باقی تمام سرگرمیاں؛ خواہ وہ دنیاوی ہی کیوں نہ ہوںء جیسے ورزش حلال ہے۔ 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے گھڑ سواری رضی اللہ عنہم کو مثال کے طور پر صحابہ کرام 
نمبر 3608 میں آپ صلی اللہ علیہ وسلم سنن نسائی اور برکتیں ۔ اور تیر اندازی کی ترغیب دی تھی 
نبی ہے ۔ حضور کہ یہ ورزش اور اپنے دفاع کی تربیت کی ایک شکل ہے موجود ایک حدیث میں 
نصیحت اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم پر درودء ایک بار ایک حدیث میں وسلم اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
بہترین جسمانی میں پایا جاتا ہے کہ یہ نمبر 420 ء الاولیاء ہلیۃ ء اللہ علیہ ہے۔ امام اصفہانی رحمۃ 
تیراکی ہے جس کی جدید سائنس بھی گواہی دیتی ہے۔ حضور نبی اکرم ہے ایک میں سے سرگرمیوں 
حدیث نمبر 4678 میں موجود ہے صحیح مسلم کی تک کہ یہاں اور برکتیں وسلم صلی اللہ علیہ وآلہ 
کسی دوسرے شخص سے مقابلہ کرنے کی اجازت دے دی رضی اللہ عنہ کو نے ایک صحابی کہ آپ 
اس سے ثابت ہوتا ہے کہ اس طرح کے کھیل اسلام میں حلال ہیں۔ بقول زوجہ محمد رسول اللہ صلی ء 
یہاں تک کہ وہ ء رضی اللہ عنہا پر درود و سلام ہو عائشہ ‏ اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم وسلم اللہ علیہ 
پہلی دوڑ جیتی اور حضور نبی اکرم صلی رضی اللہ عنہا نے دو مواقع پر آپس میں دوڑ پڑے۔ عائشہ 
میں موجود 2578 یہ سنن ابوداؤد نمبر دوسرا جیتا۔ اور اس پر درود ہو فرمایا اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
آپ اور برکتیں فرمایا حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ۔ آخر میں حدیث میں درج ہے 
ایک ریسلنگ میچ میں بھی حصہ لیا جب انہیں ایک مقامی پہلوان نے چیلنج کیا صلی اللہ علیہ وسلم نے 
میں موجود ۔ یہ واقعہ سنن ابوداؤد نمبر 4078 جسے حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے جیت لیا 
حدیث میں درج ہے ۔ 


یا سماجی ریاست اسلام میں اس وہ تمام سرگرمیاں جو کسی کے جسمانی؛ ذہنی کو فائدہ پہنچاتی ہیں۔ 
پورے ہوتے ہیں .اس ذہنیت کا وقت تک حلال ہے جب تک کہ اسلام کی طرف سے مقرر کردہ شرائط 
خلاصہ صحیح بخاری نمبر 439 میں موجود ایک حدیث میں کیا گیا ہے جہاں حضور اکرم صلی اللہ 
وہ اس شخص کو ناپسند کہ نے مشورہ دیا آپ صلی اللہ علیہ وسلم اور برکتیں فرمایا۔ علیہ وسلم نے 
کرتے ہیں جو اپنی رضاکارانہ عبادتوں میں بہت سخت ہو۔ بدقسمتی سے کچھ غلط طریقے سے دعوی 
الام ایک ستخت مثیت ہے اپنتا اس وقت ہو سکتا ہے جیا ناخوائدم لوگ کرآن اک اور ۔ کہ کرتے :ہیں 
کے مطابق امام بخاری حدیث ۔ ایک کریں نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کی غلط تشریح 
سادہ دین سے محبت کرتا ہے۔ یہ بیان ءبرگزیدہ الله ء 287 ادب المفردہ نمبر اللہ میں موجود ہے رحمہ 
؛سربلند ہے ء کہ اللہ قرآن پاک میں بھی دیکھا جا سکتا ہے جہاں یہ واضح طور پر اعلان کرتا ہے۔ 
:باب 2 البقرہء آیت 185 بنی نوع انسان کے لیے سختی کی خواہش نہیں رکھتا 


“اللہ تمہارے لیے آسانی کا ارادہ رکھتا ہے اور تم پر سختی نہیں چاہتا۔” 


ان طرغ گی کے لے ال گرا کھری سک مائور ان کا وق اہ مھا کر مت 
ان کی اپنی ساتھ چلیں۔ بدقسمتی سے کچھ لوگوں نے اس فلسفے کو توڑ مروڑ کر پیش کیا ہے۔ 
خواہشات کے مطابق .وہ بہت سی فضول چیزوں میں حصہ لیتے ہیں اور دعویٰ کرتے ہیں کہ وہ اس 
ذہنیت کے مطابق زندگی گزار رہے ہیں۔ وہ اس بات کو تسلیم کرنے میں ناکام رہتے ہیں کہ مادی دنیا 
اگلے موسم خزاں میں اس بیان یا میں صرف وہی چیزیں جو اس دنیا میں حقیقی فائدہ فراہم کرتی ہیں 
جسم کے ورزش کی ایک شکل ہے جو فائدہ مند ہے۔ اور کے اندر ہیں۔ مثال کے طور پر کھیل کھیلنا 
لئے .حلال رزق کمانے کے لیے کام کرنا مفید ہے کیونکہ اس کے ذریعے کوئی اپنی ضروریات 
کسی کے بچوں کے ساتھ کھیلنا ان کے ساتھ محبت کے بندھن کو مضبوط کرنے ۔ پوری کر سکتا ہے 
میں مدد کرتا ہے۔ یہ سب دنیوی اعمال ہیں جو کچھ فائدہ پہنچاتے ہیں اور اس طرح پہلے بیان کیے 
گے زین کے قحت انی روں بج تی کرو اغال کے سی میں مات مر ینے سے کے چانیں۔ 
لیکن وہ اعمال جن سے دنیا یا آخرت میں کوئی فائدہ نہیں ہوتا اس بیان میں شامل نہیں ہے۔ قرآن مجید 
آپ صلی ۔ کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات سے سیکھنے کی ضرورت ہے 
اس توازن کو متعین کرنے کے لیے جو انہیں دنیا میں اختیار کرنا اللہ علیہ وسلم پر درود و سلام ہو 
چاہیے تاکہ وہ دونوں جہانوں میں کامیابی حاصل کر سکیں۔ 


تمام معاملات میں نرمی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ ایک آدمی کے بارے میں دریافت کیا جسے میں نے کچھ 
عرصہ سے نہیں دیکھا تھا۔ اسے بتایا گیا کہ وہ شراب کا عادی ہو چکا ہے اس لیے اس سے دور رہتا 
ہے۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے ان کو خط لکھا اور درج ذیل آیات کا حوالہ دیا اور ان کی توبہ 

کی دع ا کی تاب 40 غاش آبات 3-1 


باء ہیں کتابا: آقزآن [کا زرل اھ کی طرقعاات بے جی غالب اور غلم الا ہے۔ گناہ مات کر کے '" 
"کی طرف منزل ہے۔ 


اس کا خط ملنے کے بعد اس شخص نے آیات کو بار بار پڑھا اور آخرکار اپنے گناہوں سے توبہ کر 
لی۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کو اطلاع ملی تو آپ نے دوسروں سے کہا کہ دوسروں کے ساتھ نرمی 
برتی جائےە ان کی اصلاح کر کے ان کے لیے دعا کریں اور ان کے خلاف شیطان کی مدد کرنے 
سے گریز کریںء انہیں سختی کے ذریعے اسلام سے مزید دور کر دیں۔ اس پر امام محمد السلابی؛ 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 290-289 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
فرمائی کہ الله تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں 
استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور سے 
زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل کریں گے 
اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے گناہوں کا امکان 
کم رکھتا ہے؛ بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر جو 
شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ پیار اور عزت حاصل 
کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب بچوں کے ساتھ نرمی سے 
برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر 
موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ 
مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
زیادہ تر معاملات میں؛ نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر ہوگا۔ 


حضور نبی اکرم صلى اللہ علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں اللہ تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو دوسروں 
:کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمرانء آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل " 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گاء اللہ تعالیٰ 
نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون کے ساتھ 
اخسن نلوگ سے پیٹن آئیں:یاب 20+ آیث 44 
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اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ اجر 
ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


انتشار سے بچنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ مسلمانوں کے درمیان اتحاد کو یقینی بنانے کے لیے اقدامات کرتے۔ 
مثال کے طور پرہ انہوں نے ایک بار لوگوں کو مشورہ دیا کہ وہ باقاعدہ نجی ملاقاتیں نہ کریں 
کیونکہ اس سے لوگ گروہ اور دھڑے بن سکتے ہیں۔ اس سے مسلمانوں میں تفرقہ پیدا ہوگا۔ اس 
کے بجائے وہ اپنی محفلیں سب کے لیے کھولیں تاکہ معاشرے میں محبت پھیلے۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 291 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو معاشرے میں تفرقہ سے بچنے کے لیے اقدامات کرنے کی کوشش کرنی چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6541 میں موجود ایک حدیث میں معاشرے کے اندر اتحاد پیدا کرنے کے بعض 
پہلوؤں پر بحث کی گئی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سب سے پہلے 
مسلمانوں کو ایک دوسرے سے حسد نہ کرنے کی تلقین کی۔ 


یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص اس نعمت کو حاصل کرنے کی خواہش کرتا ہے جس کا 
کوئی دوسرا معنی رکھتا ہے؛ وہ اس نعمت سے محروم ہونے کی خواہش کرتا ہے۔ اور اس میں 
اس حقیقت کو ناپسند کرنا شامل ہے کہ مالک کو اللہ تعالیٰ نے ان کے بدلے یہ نعمت دی تھی۔ کچھ 
صرف یہ چاہتے ہیں کہ یہ ان کے دلوں میں پیدا ہو جائے بغیر ان کے عمل یا تقریر کے ذریعہ۔ 
اگر وہ اپنی سوچ اور احساس کو ناپسند کرتے ہیں تو امید کی جاتی ہے کہ ان کی حسد کی وجہ 
سے ان کا احتساب نہیں کیا جائے گا۔ بعض اپنے قول و فعل سے کوشش کرتے ہیں کہ دوسرے 
سے نعمت چھین لیں جو کہ بلا شبہ گناہ ہے۔ بدترین قسم وہ ہے جب کوئی شخص نعمت کو مالک 
سے دور کرنے کی کوشش کرے خواہ حسد کرنے والے کو نعمت نہ ملے۔ 


حسد تب ہی جائز ہے جب کوئی شخص اپنے جذبات پر عمل نہ کرے ان کے احساس کو ناپسند 
کرے اور اگر وہ اس جیسی نعمت حاصل کرنے کی کوشش کرے اور اس کے پاس موجود نعمت 
کو کھوئے بغیر اس کے مالک کی طرف سے کوئی نعمت حاصل نہ ہو۔ اگر چہ یہ قسم گناہ گار 
نہیں ہے پھر بھی یہ ناپسندیدہ ہے اگر حسد کسی دنیوی نعمت پر ہو اور صرف اس صورت میں 
قابل تعریف ہے جب اس میں دینی نعمت شامل ہو۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 1896 میں ایک حدیث میں قابل تعریف قسم کی دو مثالیں 
بیان کی ہیں۔ پہلی یہ ہے کہ جب کوئی شخص حلال مال حاصل کرنے اور خرچ کرنے والے سے 
حسد کرتا ہے۔ اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے والا۔ دوسرا وہ ہے جب کوئی شخص اس شخص سے 
حسد کرتا ہے جو اپنی حکمت اور علم کو صحیح طریقے سے استعمال کرتا ہے اور دوسروں کو 
سچگتدائ 


حسد کی بری قسمء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہےء براہ راست اللہ تعالیٰ کے انتخاب کو چیلنج کرتا 
ہے۔ حسد کرنے والا ایسا برتاؤ کرتا ہے جیسے اللہ تعالیٰ نے ان کے بجائے کسی اور کو خاص 
نعمت دے کر غلطی کی ہو۔ اس لیے یہ کبیرہ گناہ ہے۔ درحقیقت جیسا کہ سنن ابوداؤد نمبر 4903 
میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ کی ہے کہ حسد 
نیکیوں کو اس طرح تباہ کر دیتا ہے جس طرح آگ لکڑی کو کھا جاتی ہے۔ 


ایک غیرت مند مسلمان کو جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث پر عمل کرنے کی کوشش 
کرنی چاہیے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک 
کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ لہٰذا ایک غیرت مند 
مسلمان کو چاہیے کہ وہ جس شخص سے حسد کرتے ہیں اس کے ساتھ حسن سلوک اور مہربانی 
کا مظاہرہ کرتے ہوئے اس احساس کو اپنے دل سے نکالنے کی کوشش کرے؛ جیسے کہ ان کی 
خوبیوں کی تعریف کرنا اور ان کے لیے دعا کرنا یہاں تک کہ ان کی حسد ان کے لیے محبت بن 
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ایک اور چیز جو شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں نصیحت کی گئی ہے وہ یہ ہے کہ 
مسلمان ایک دوسرے سے نفرت نہ کریں۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ کسی چیز کو صرف اسی 
صورت میں ناپسند کرنا چاہئے جب اللہ تعالیٰ اسے ناپسند کرے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں 
موجود حدیث میں اسے ایمان کی تکمیل کے پہلو کے طور پر بیان کیا گیا ہے۔ اس لیے ایک 


مسلمان کو اپنی خواہشات کے مطابق چیزوں یا لوگوں کو ناپسند نہیں کرنا چاہیے۔ اگر کوئی اپنی 
خواہشات کے مطابق دوسرے کو ناپسند کرتا ہے تو اسے کبھی بھی اپنے قول و فعل پر اثر انداز 
نہیں ہونے دینا چاہیے کیونکہ یہ گناہ ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسرے کے ساتھ اسلام 
کی تعلیمات کے مطابق احترام اور مہربانی کے ساتھ سلوک کرتے ہوئے احساس کو دور کرنے 
کی کوشش کرے۔ ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ دوسرے لوگ بالکل اسی طرح کامل نہیں 
ہیں جس طرح وہ کامل نہیں ہیں۔ اور اگر دوسروں میں کوئی بری خصلت ہے تو وہ بھی بلاشبہ 
اچھی صفات کے مالک ہوں گے۔ اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت 
کرے کہ وہ اپنی برائیاں چھوڑ دیں لیکن ان میں جو اچھی صفات ہیں ان سے محبت کرتے رہیں۔ 


اس موضوع پر ایک اور نکتہ بیان کرنا ضروری ہے۔ ایک مسلمان جو کسی خاص عالم کی پیروی 
کرتا ہے جو کسی مخصوص عقیدے کی حمایت کرتا ہے اسے متعصب کی طرح کام نہیں کرنا 
چاہئے اور اپنے عالم کو ہمیشہ صحیح ماننا چاہئے اس لئے ان لوگوں سے نفرت کرنا چاہئے جو 
ان کے علماء کی رائے کی مخالفت کرتے ہیں۔ یہ طرز عمل اللہ تعالیٰ کے لیے کسی چیز/کسی کو 
ناپسند کرنے والا نہیں ہے۔ جب تک علماء کے درمیان جائز اختلاف موجود ہے ایک مسلمان کو 
کسی خاص عالم کی پیروی کرنا چاہئے اور اس کا احترام کرنا چاہئے اور دوسرے لوگوں کو 
و ود وج رت سی ری وہ یہ نے ھدود بشووٹ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ مسلمان ایک دوسرے سے منہ نہ پھیریں۔ اس کا مطلب 
ہے کہ انہیں دنیاوی مسائل پر دوسرے مسلمانوں سے تعلقات منقطع نہیں کرنے چاہئیں اور اسلام 
کی تعلیمات کے مطابق ان کی حمایت سے انکار کر دینا چاہیے۔ صحیح بخاری نمبر 6077 میں 
موجود حدیث کے مطابق ایک مسلمان کے لیے کسی دنیاوی معاملے میں دوسرے مسلمان سے تین 
دن سے زیادہ تعلق منقطع رکھنا ناجائز ہے۔ درحقیقت کسی دنیوی مسئلہ میں ایک سال سے زائد 
عرصہ تک تعلقات منقطع کرنے والا دوسرے مسلمان کو قتل کرنے والے کی طرح سمجھا جاتا 
ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4915 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ دوسروں کے 
ساتھ تعلقات منقطع کرنا صرف ایمان کے معاملات میں جائز ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک 
مسلمان کو دوسرے مسلمان کو خلوص دل سے توبہ کرنے کی تلقین کرتے رہنا چاہیے اور صرف 
اس صورت میں ان کی صحبت سے گریز کرنا چاہیے جب وہ بہتر کے لیے تبدیلی سے انکار کر 
دیں۔ جب بھی ان سے ایسا کرنے کی درخواست کی جائے تو انہیں حلا‌ل چیزوں میں ان کا ساتھ 
دینا چاہیے کیونکہ یہ احسان مندانہ عمل انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے کی 
ترغیب دے سکتا ہے۔ 


زیر بحث مرکزی حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ مسلمانوں کو آپس میں بھائی بھائی ہونے 
کا حکم دیا گیا ہے۔ یہ صرف اس صورت میں ممکن ہے جب وہ اس حدیث میں دی گئی سابقہ 
نصیحت پر عمل کریں اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسرے مسلمانوں کے تئیں اپنا فرض ادا 
کرنے کی کوشش کریں جیسے کہ بھلائی کے معاملات میں دوسروں کی مدد کرنا اور برائیوں 
:سے خبردار کرنا۔ باب 5 المائدة آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو “۔“ 


صحیح بخاری نمبر 1240 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے 
مسلمانوں کے درج ذیل حقوق ادا کرنے چاہئیں :وہ سلام کا جواب دیناء بیماروں کی عیادت کرناء ان 
کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا اور ان کی نماز جنازہ میں شرکت کرنا۔ چھینکنے والا جو اللہ تعالیٰ 
کی حمد کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو وہ تمام حقوق سیکھنے اور پورے کرنے چاہئیں جو دوسرے 
لوگوں خصوصاً دوسرے مسلمانوں کے ان پر ہیں۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں ایک اور بات کا ذکر ہے کہ ایک مسلمان کو دوسرے مسلمان پر ظلم نہیں 
کرنا چاہیےء اسے ترک نہیں کرنا چاہیے اور نہ ہی اس سے نفرت کرنی چاہیے۔ انسان کے گناہوں 
سے نفرت ہونی چاہیے لیکن گناہ گار ایسا نہیں ہونا چاہیے کہ وہ کسی بھی وقت صدق دل سے 
توبہ کر لے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4884 میں موجود ایک حدیث میں 
وی فی فلس کی متا کر فلت ےا بات کی الو مات اس ک ات نرسامے گا 


شروع میں نقل کی گئی مرکزی حدیث میں مذکور منفی خصوصیات اس وقت پیدا ہو سکتی ہیں جب 
کوئی شخص غرور اختیار کر لے۔ صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود حدیث کے مطابق تکبر اس 
وقت ہوتا ہے جب انسان دوسروں کو حقارت کی نگاہ سے دیکھے۔ مغرور شخص خود کو کامل 
دیکھتا ہے جبکہ دوسروں کو نامکمل دیکھتا ہے۔ یہ انہیں دوسروں کے حقوق ادا کرنے سے روکتا 
ہے اور دوسروں کو ناپسند کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ 


وکاین کا فیک ہی پگکار سے جس ہے فک کردا قنام کی گار سان رز 
صورت میں نہیں ہے جیسا کہ خوبصورت لباس پہنناء بلکہ یہ ایک باطنی صفت ہے۔ یہ باطنی 
خصلت ظاہری طور پر اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا 
صبر کے ساتھ سامنا کرنے کی صورت میں ظاہر ہوتی ہے۔ اسی لیے صحیح مسلم کی حدیث نمبر 
میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا ہے کہ جب روحانی قلب پاک ہوتا 4094 
نے کو سان (سھم پاک رو جانا لیکن حت یر کان فلت قابت رکا کو پٹار اهت پاک ھتاہ 
کرپٹ ہو جاتا ہے .یہ جاننا ضروری ہے کہ ال تعالیٰ ظاہری صورتوں مثلا مال و دولت کی بنیاد 
پر فیصلہ نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی نیتوں اور اعمال پر غور کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح 
مسلم نمبر 6542 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اسلام 
کی تعلیمات کو سیکھنے اور اس پر عمل کرنے کے ذریعے باطنی تقویٰ اختیار کرنے کی کوشش 
کرے تاکہ یہ ظاہری طور پر اس طرح ظاہر ہو جس طرح وہ الله تعالیٰ کے ساتھ تعامل کرتے ہیں۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کا دوسرے مسلمان سے بغض رکھنا گناہ 
ہے۔ اس نفرت کا اطلاق دنیاوی چیزوں پر ہوتا ہے اور الله تعالیٰ کی خاطر دوسروں کو ناپسند نہیں 
کرنا۔ درحقیقت الہ تعالیٰ کے لیے محبت اور بغض رکھنا ایمان کی تکمیل کا ایک پہلو ہے۔ اس کی 
تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لیکن اس کے باوجود ایک 
مسلمان کو ہر حال میں دوسروں کا احترام کرنا چاہیے اور اس شخص سے نفرت کیے بغیر صرف 
ان کے گناہوں کو ناپسند کرنا چاہیے۔ اس کے علاوہہ ان کی ناپسندیدگی انہیں کبھی بھی اسلامی 
تعلیمات کے خلاف کام کرنے پر مجبور نہیں کرے گی کیونکہ اس سے یہ ثابت ہو گا کہ ان کی 
نفرت ان کی اپنی خواہشات پر مبنی ہے نہ کہ اللہ تعالیٰ کے لیے۔ دنیاوی وجوہات کی بنا پر 
دوسروں کو حقیر سمجھنے کی اصل وجہ تکبر ہے۔ یہ سمجھنا بہت ضروری ہے کہ ایک ایٹم کا 
فخر کسی کو جہنم میں لے جانے کے لیے کافی ہے۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 265 میں 
موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اس کے بعد جو بات اہم حدیث میں مذکور ہے وہ یہ ہے کہ مسلمان کی جانء مال اور عزت سب 
مقدس ہیں۔ ایک مسلمان کو بغیر کسی جواز کے ان حقوق میں سے کسی کی خلاف ورزی نہیں 
کرنی چاہیے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 4998 میں 
سعرد (یکا حلیت مین اعلاع ارمایاً ہے کر کرئی فکمن ان رولت تک شع سلات دی پز سکا 
جب تک کہ وہ غیر مسلموں سمیت دیگر لوگوں کو ان کے شر سے محفوظ نہ رکھے۔ نقصان دہ 
تقریر اور اعمال .اور سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کی برائیوں کو دور 
رکھے۔ ان حقوق کی خلاف ورزی کرنے والے کو اللہ تعالیٰ اس وقت تک معاف نہیں کرے گا جب 
لک کو اھ کا کان ات ہیں سائت کر کر نت اگی وا اسنا ذین کریں کس فابک می ئن 
انصاف قائم ہو گا جس کے تحت مظلوم کو ظالم کی نیکیاں ملیں گی اور ضرورت پڑنے پر مظلوم 
کے گناہ ظالم کو ملیں گے۔ اس سے ظالم کو جہنم میں ڈالا جا سکتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 6579 
میں موجود حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو دوسروں کے ساتھ وہی سلوک کرنا چاہیے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ 
لوگ ان کے تو یرت کرین یہ ایک فرد کے لیۓ بت اد برکتوں کا باعٹ ہے کا اور ان کے 
معاشرے میں اتحاد پیدا ہوگا۔ 


اسلام کی پاکیزگی کو برقرار رکھنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی بنانے کے لیے بہت بڑا قدم اٹھایا کہ لوگ قرآن 
پاک اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر سختی سے عمل پیرا ہوں اور دیگر تمام 
چیزوں سے اجتناب کریں۔ مثال کے طور پر جب بعض غیر صحابہ اس درخت کی عبادت کرنے 
لگے تو انہوں نے یہ گمان کیا کہ وہ درخت ہے جس کے نیچے رضوان کی بیعت ہوئی تھی تو 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں ایسا کرنے سے منع کیا اور اس درخت کو کاٹنے کا حکم دیا۔ 
نیچے امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 296 میں اس 


الیک اور موقع پر آپ نے ایک خطبہ میں فرمایا کہ جو لوگ اپنی ذاتی رائے پر چلتے ہیں وہ 
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے دشمن ہیں۔ وہ ان روایات کو حفظ کرنے اور ان پر 
عمل کرنے میں ناکام رہتے ہیں اور اپنی رائے کی بنیاد پر فیصلے کرتے ہیں۔ وہ گمراہ ہو گئے 
ہیں اور دوسروں کو بھی گمراہ کر رہے ہیں۔ انہوں نے اس بات پر زور دیا کہ صحابہ کرام رضی 
اللہ عنہم ہمیشہ ان روایات پر کاربند رہے۔ انہوں نے یہ نتیجہ اخذ کیا کہ وہ اس وقت تک گمراہ 
نہیں ہوں گے جب تک وہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر عمل پیرا رہیں گے۔ اس پر 
امام محمد السلابی: عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 298 میں بحث کی 

کی 


سنن ابو داؤد نمبر 4606 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ ہر وہ معاملہ جس کی بنیاد اسلام پر نہ ہو اسے رد کر دیا جائے گا۔ 


اگر مسلمان دنیوی اور دینی دونوں معاملات میں دائمی کامیابی چاہتے ہیں تو انہیں قرآن پاک کی 
تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر سختی سے عمل کرنا چاہیے۔ اگرچہ 
بعض اعمال جو براہ راست ہدایت کے ان دو ذرائع سے نہیں کیے گئے ہیں ان کو پھر بھی ایک 
صالح عمل قرار دیا جا سکتا ہےء اس کے لیے ضروری ہے کہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو باقی 


تمام چیزوں پر ترجیح دی جائے۔ کیونکہ حقیقت یہ ہے کہ ان دونوں ذرائع سے نہ لینے والی 
چیزوں پر جتنا زیادہ عمل کرے گا خواہ وہ عمل صالح ہی کیوں نہ ہو ہدایت کے ان دونوں ذرائع 
پر اتنا ہی کم عمل کرے گا۔ اس کی ایک واضح مثال یہ ہے کہ کتنے مسلمانوں نے اپنی زندگیوں 
میں ثقافتی طریقوں کو اپنایا ہے جن کی رہنمائی کے ان دو ذرائع میں کوئی بنیاد نہیں ہے۔ یہاں تک 
کہ اگر یہ ثقافتی عادات گناہ نہیں ہیں تو انہوں نے مسلمانوں کو ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے 
اور ان پر عمل کرنے سے روک دیا ہے کیونکہ وہ اپنے طرز عمل سے مطمئن ہیں۔ یہ ہدایت کے 
دو ذرائع سے ناواقفیت کا باعث بنتا ہے جس کے نتیجے میں صرف گمراہی ہی ہوتی ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھے اور ان پر عمل کرے جو 
راہنماؤں کے ذریعہ قائم کیے گئے ہیں اور اس کے بعد ہی دوسرے رضاکارانہ اعمال صالحہ پر 
عمل کرنا چاہیے اگر اس کے پاس ایسا کرنے کے لیے وقت اور توانائی ہو۔ لیکن اگر وہ جاہلیت کا 
انتخاب کریں اور عمل کو اختیار کریں اگرچہ وہ ہدایت کے ان دو ذرائع کو سیکھنے اور ان پر 
عمل کرنے کے گناہ ہی کیوں نہ ہوں۔ 


الله پر بھروسہ رکھیں 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ لوگوں کے ایک گروہ کے بارے میں پوچھا جس نے 
آپ کو بتایا کہ یہ وہ لوگ ہیں جو اللہ تعالیٰ پر توکل کرتے ہیں۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان کی 
سرزنش کرتے ہوئے کہا کہ وہ دراصل سست لوگ ہیں جو دوسروں سے ان کے لیے کام کرنے 
کی توقع رکھتے ہیں۔ اس نے نتیجہ اخذ کیا کہ جو لوگ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرتے ہیں وہ زمین 
میں بیج بوتے ہیں اور پھر اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرتے ہیں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 298-297 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2344 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ اگر لوگ واقعی اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کریں تو وہ ان کو اسی طرح رزق دے 
گا جس طرح پرندوں کو دیتا ہے۔ وہ اپنے گھونسلے صبح بھوکے چھوڑتے ہیں اور شام کو سیر ہو 
کر لوٹتے ہیں۔ 


الله سبحانہ وتعالیٰ پر واقعی بھروسہ وہ چیز ہے جو دل میں محسوس ہوتی ہے لیکن اعضاء سے 
انغاوولی مرا سی جات کرت ال کان کی سجی اظامت کرت نے × ای کے آھکا کرت لاک 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتا ہے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرتا ہے۔ باب 65 میں 
:طلاقء آیت 3 


اور جو اللہ پر بھروسہ کرتا ہے تو وہ اس کے لیے کافی ہے“۔” 


توکل کا وہ پہلو جو داخلی ہے اس میں پختہ یقین رکھنا شامل ہے کہ صرف اللہ تعالیٰ ہی کسی کو 
فائدہ پہنچا سکتا ہے اور دنیاوی اور دینی معاملات میں نقصان دہ چیزوں سے بچا سکتا ہے۔ ایک 


مسلمان یہ سمجھتا ہے کہ اللہ تعالیٰ کے سوا کوئی کسی کو دے سکتا ہے روک سکتا ہے نقصان 
پہنچا سکتا ہے اور نہ فائدہ پہنچا سکتا ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ الله تعالیٰ پر صحیح معنوں میں بھروسہ کرنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ اللہ 
تعالیٰ نے جو اسباب مہیا کیے ہیں مثلا دوا استعمال کرنا چھوڑ دے۔ جیسا کہ زیر بحث مرکزی 
حدیث میں واضح طور پر ذکر ہے کہ پرندے اپنے گھونسلے چھوڑ کر رزق کی تلاش میں 
سرگرداں رہتے ہیں۔ جب کوئی اللہ تعالیٰ کی عطا کردہ طاقت اور اسباب کو استعمال کرتا ہے تو وہ 
الام کی لیت گے خطای تلاقت: لین کی 'اطاعت کرک ہے یتر اضت[: الا قالی بجر سہ 
کرنے کا ظاہری عنصر ہے۔ یہ بات بہت سی آیات اور احادیث میں واضح ہو چکی ہے۔ باب 4 
:النساءء آیت 71 


“اے ایمان والو احتیاط کرو۔' 


درحقیقت ظاہری عمل حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سنت ہے اور اللہ تعالیٰ پر 
بھروسہ کرنا ہی حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی باطنی کیفیت ہے۔ ظاہری روایت کو نہیں 
چھوڑنا چاہیے خواہ وہ باطنی اعتبار کا مالک ہو۔ 


اعمال اور اللہ کی طرف سے فراہم کردہ ذرائع کا استعمال اس پر بھروسہ کرنے کا ایک پہلو ہے۔ 
اس سلسلے میں اعمال کو تین اقسام میں تقسیم کیا جا سکتا ہے۔ سب سے پہلے اطاعت کے وہ 
اعمال ہیں جن کا الله تعالیٰ مسلمانوں کو حکم دیتا ہے تاکہ وہ جہنم سے بچ سکیں اور جنت حاصل 
کر سکیں۔ ان باتوں کو چھوڑ دینا یہ دعویٰ کرتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ ان کو معاف کر دے گا 
محض خواہش مندانہ سوچ ہے اور اس لیے قابل ملاآمت ہے۔ 


دوسری قسم کے اعمال وہ اسباب ہیں جو اللہ تعالیٰ نے اس دنیا میں لوگوں کے لیے اس لیے بنائے 
ہیں کہ وہ اس میں محفوظ رہیںء جیسے کہ بھوک کے وقت کھانا پیناء پیاس لگنے پر پینا اور سرد 
موسم میں گرم کپڑے پہننا۔ جو شخص ان کو ترک کر کے اپنے آپ کو نقصان پہنچاتا ہے وہ قابل 
نافیث و الک کھ لرگ ھی ا جمین ا۸ تال نے ساس فرت/عظطا کی ص تکہود ایسے آب 
کو نقصان پہنچائے بغیر ان ذرائع سے بچ سکیں۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم بغیر کسی وقفے کے دنوں کے روزے رکھتے تھے لیکن دوسروں کو اس طرح 
کرنے سے منع کرتے تھے جیسا کہ الله تعالیٰ نے ان کے لیے بغیر خوراک کی ضرورت کے براہ 
راست مہیا کیا تھا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1922 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے چوتھے سیدنا خلیفہ علی بن ابو طالب رضی اللہ 
عنہ کے لیے دعا فرمائی؛ تاکہ آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ان کے خلاف نہ ہوں۔ ضرورت سے 
زیادہ سردی یا گرمی محسوس کرنا۔ اس کی تصدیق سنن ابن ماجہ نمبر 117 میں موجود ایک 
حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا اگر کوئی شخص ان ذرائع سے منہ موڑ لے لیکن اسے اللہ تعالیٰ اور 
لوگوں کے فرائض میں کوتاہی کے بغیر صبر کرنے کی طاقت دی جائے تو یہ قابل قبول ہے۔ 
۔دوسری صورت میں یہ قابل الزام ہے 


الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کے سلسلے میں تیسری قسم کے اعمال وہ چیزیں ہیں جو ایک رسم 
کے طور پر مقرر کی گئی ہیں جنہیں الله تعالیٰ بعض اوقات بعض لوگوں کے لیے توڑ دیتا ہے۔ اس 
کی مثال وہ لوگ ہیں جو بغیر دوا کے بیماری سے شفا پاتے ہیں۔ یہ خاص طور پر غریب ممالک 
میں کافی عام ہے جہاں دوائی حاصل کرنا مشکل ہے۔ اس کا تعلق سنن ابن ماجہ نمبر 2144 میں 
موجود ایک حدیث سے ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک نہیں 
مرے گا جب تک کہ وہ اپنے لیے مختص کیے گئے ہر اونس کو استعمال نہ کر لے جو کہ صحیح 
مسلم کی ایک اور حدیث نمبر 6748 کے مطابق ہے۔ الله تعالیٰ نے آسمانوں اور زمین کو پیدا 
کرنے سے پچاس ہزار سال پہلے۔ لہٰذا جو شخص اس حدیث کو صحیح معنوں میں سمجھتا ہے وہ 
شاید یہ جانتے ہوئے بھی رزق تلاش نہ کرے کہ جو کچھ ان کے لیے بہت پہلے مختص کیا گیا تھا 
وہ ان سے محروم نہیں ہو سکتا۔ پس اس شخص کے لیے رزق حاصل کرنے کا رواج جیسا کہ 
نوکری کے ذریعے حاصل کرنا الله تعالیٰ نے توڑ دیا ہے۔ یہ ایک اعلیٰ اور نادر درجہ ہے۔ صرف 
وہی شخص جو اس طرح کا رویہ اختیار کر سکتا ہے بغیر کسی شکایت یا گھبراہٹ کے اور نہ ہی 
لوگوں سے کسی چیز کی توقع رکھے اگر وہ یہ راستہ اختیار کرتا ہے۔ غور طلب ہے کہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 1692 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی 
ہے کہ کسی شخص کے لیے یہ گناہ ہے کہ وہ اپنے کفیلوں کی کفالت میں کوتاہی کرے۔ وہ اس 
اعی ضردی رو ہو نے بین 


اللہ تعالیٰ پر حقیقی بھروسہہ تقدیر پر راضی ہونے کا باعث بنتا ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ اللہ 
تعالیٰ ان کے لیے جو کچھ بھی منتخب کرتا ہے وہ بغیر شکایت اور تبدیلی کی خواہش کے بغیر 
قبول کرتا ہے کیونکہ انہیں یقین ہے کہ الله تعالیٰ صرف اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا انتخاب 
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لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز 
''پسند ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور اللہ جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے بہتر ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات کی 
پیروی کی جائےە حلال ذرائع کے استعمال سے کسی کو یہ یقین دلایا گیا ہے کہ وہ الله تعالیٰ کی 
طرف سے ہیں اور باطنی اعتبار سے صرف اللہ کی ذات پر بھروسہ کیا گیا ہے۔ عالی مقام 
فیصلہ کرے گاء جو بلاشبہ ہر فرد کے لیے بہترین انتخاب ہے چاہے وہ اس کا مشاہدہ کرے یا نہ 
کرے۔ 


۰ .-۳ ۰ ۰ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک بار لوگوں کو متنبہ کیا کہ وہ قرآن پاک اور رسول اللہ صلی 
اللہ علیہ وسلم کی روایات سے اپنا تعلق برقرار رکھیں اور دوسری چیزوں میں مشغول ہونے سے 
گریز کریں۔ انہوں نے خبردار کیا کہ ماضی کی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ انہوں نے اپنے علماء اور 
پادریوں کی کتابوں کو تورات اور بائبل پر ترجیح دی؛ یہاں تک کہ وہ ان کو نظر انداز کر دیں۔ 
اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 298 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ صحیح رہنمائی کرنے والے علماء کی تعلیمات کا مطالعہ ضروری ہے لیکن پھر بھی قرآن 
پاک اور رسول اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات سے ایک فعال اور براہ راست ربط رکھنا 
چاہیےء جیسا کہ علماء کی بہت سی تعلیمات پر بحث کرتے ہیں۔ رہنمائی کے دو ذرائع میں ضمنی 

مسائل پر توجہ نہیں دی گئی۔ وہ مسائل جن کے بارے میں قیامت کے دن سوال نہیں کیا جائے گا۔ 


اس کے علاوہء ایک مسلمان جو کسی خاص عالم کی پیروی کرتا ہے جو ایک مخصوص عقیدہ کا 
خامی ہے اسے مقاصت کی طرع کام کہ کرت تچاہیے :او ای کا عم میشہحق پر ہے ان لیے 
ان لوگوں سے نفرت کرنا چاہیے جو ان کے عالم کی رائے کی مخالفت کرتے ہیں۔ یہ طرز عمل 
الله تعالیٰ کے لیے کسی چیز/کسی کو ناپسند کرنے والا نہیں ہے۔ جب تک علماء کے درمیان جائز 
اختلاف موجود ہے ایک مسلمان کو کسی خاص عالم کی پیروی کرنا چاہئے اور اس کا احترام کرنا 
چاہئے اور دوسرے لوگوں کو ناپسند نہیں کرنا چاہئے جو اس کے ماننے والے عالم سے مختلف 
ہوں۔ 


فرض نمازوں کا قیام 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلام کے ستونوں کی تکمیل کو یقینی بنانے کی بھرپور کوشش 
کی جن میں سب سے بڑی نماز فرض ہے۔ اس نے ایک بار اپنے گورنروں کو خط لکھا کہ وہ 
مسلمانوں کو فرض نمازوں پر عمل کرنے کو یقینی بنائیں۔ اس نے انہیں بتایا کہ نماز اس کے لیے 
سب سے اہم مسائل میں سے ایک ہے۔ جس نے بھی اپنی نماز قائم کی اس نے اپنی مذہبی وابستگی 
کی حفاظت کی اور اچھا کام کر رہا تھا۔ لیکن جس نے اس میں کوتاہی کی وہ دیگر دینی فرائض 
سے غافل ہونے کا زیادہ امکان رکھتا ہے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 301-300 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2618 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی کہ فرض نمازوں کو چھوڑنا ایمان اور کفر میں فرق ہے۔ 


اس دن اور عمر میں یہ بہت عام ہو گیا ہے۔ بہت سے لوگ معمولی وجوہات کی بنا پر اپنی فرض 
نمازیں ترک کر دیتے ہیں جو کہ بلاشبہ رد ہیں۔ اگر جنگ کرنے والے پر نماز کی فرضیت ختم 
:نہیں ہوئی تو کسی اور سے کیسے ہٹائی جائے گی؟ باب 4 النساءء آیت 102 


اور جب آپ ان کے درمیان ہوں اور ان کی نماز پڑھائیں تو ان میں سے ایک گروہ آپ کے ساتھ " 
کھڑا ہو اور وہ اپنے ہتھیار اٹھائے ہوں۔ اور جب وہ سجدہ کر لیں تو وہ آپ کے پیچھے ہوں اور 
دوسرے گروہ کو آگے آنے دیں جنہوں نے ]ابھی تک [نماز نہیں پڑھی ہے اور وہ آپ کے ساتھ 
"...نماز پڑھیںء احتیاط کرتے ہوئے اور اپنے ہتھیار اٹھائے ہوئے 


١م‎ 


نہ مسافر اور نہ بیمار اپنی فرض نمازوں سے مسنٹنیٰ ہیں۔ مسافر کو بعض فرض نمازوں میں 
چکروں کی مقدار کو کم کرنے کی تلقین کی گئی ہے تاکہ ان پر بوجھ کم ہو جائے لیکن وہ ان کی 
:ادائیگی سے مسئثٹنیٰ نہیں ہیں۔ باب 4 النساء؛ آیت 101 


...اور جب تم پورے ملک میں سفر کرتے ہو تو تم پر نماز قصر کرنے میں کوئی گناہ نہیں” 


بیماروں کو خشک وضو کرنے کی تلقین کی گئی ہے اگر پانی سے رابطہ انہیں نقصان پہنچاتا ہے۔ 
باب ہ العائہ آنک :8 


نے عورتوں سے رابطہ کیا ہو اور پانی نہ ملے تو صاف زمین تلاش کرو اور اس سے اپنے 
“چہروں اور ہاتھوں کا مسح کرو۔ 


اس کے علاوہ بیمار فرض نماز اس طریقے سے ادا کرسکتے ہیں جو ان کے لیے آسان ہو۔ یعنی 
اگر کھڑے نہیں ہو سکتے تو بیٹھ سکتے ہیں اور اگر بیٹھ نہیں سکتے تو لیٹ کر فرض نماز پڑھ 
سکتے ہیں۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 372 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ لیکن پھر یہ 
کہ بیمار کو مکمل رعایت نہیں دی جاتی جب تک کہ کوئی ذہنی مریض نہ ہو جو اسے نماز کی 
فرضیت کو سمجھنے سے روکتا ہو۔ 


دوسرا بڑا مسئلہ یہ ہے کہ بعض مسلمان اپنی فرض نمازوں میں تاخیر کرتے ہیں اور صحیح 
اوقات سے زیادہ پڑھتے ہیں۔ یہ قرآن کریم سے واضح طور پر متصادم ہے کیونکہ مومنین کو اپنی 
دیو سای ارات بر ھا ہت ھے کے طر راو با کا ماس ات مسا ج2ا 


''بے شک نماز مومنوں پر مقررہ اوقات کے لیے فرض کی گئی ہے۔” 


بہت سے لوگوں کا خیال ہے کہ قرآن کریم کی درج ذیل آیت سے مراد وہ لوگ ہیں جو اپنی فرض 
نمازوں میں بلا ضرورت تاخیر کرتے ہیں۔ تفسیر ابن کثیرء جلد 10ء صفحہ 604-603 میں اس پر 
:بحث کی گئی ہے۔ باب 107 المعونء آیات 5-4 


''پس خرابی ہے نمازیوں کے لیے۔ ]لیکن [جو اپنی نماز سے غافل ہیں۔" 


یہاں الله تعالیٰ نے واضح طور پر ان لوگوں پر لعنت فرمائی ہے جنہوں نے اس بری صفت کو 
اختیار کیا ہے۔ اگر کوئی اللہ کی رحمت سے دور ہو جائے تو اس دنیا یا آخرت میں کامیابی کیسے 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 512 میں موجود ایک حدیث میں 
روا کر برض عار سس ات ضر رت کشر ک تا قق کی عاایک نے گا درو کے راس کا 
ہے کہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کی ایک بڑی وجہ فرض نمازوں کو قائم نہ کرنا ہے۔ باب 
:المدنثیرء آیات 43-42 74 


]اور ان سے پوچھتے ہوئے[ء "'آپ کو سقر میں کس چیز نے ڈالا؟ "وہ کہیں گے کہ ہم نماز " 
پڑھنے والوں میں سے نہیں تھے۔ 


فرض نمازوں کا ترک کرنا اتنا بڑا گناہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع 
ترمذی نمبر 2621 میں موجود حدیث میں اعلان فرمایا کہ جس نے یہ گناہ کیا اس نے اسلام سے 


اس کے علاوہ کوئی اور نیک عمل کسی مسلمان کو اس وقت تک فائدہ نہیں دے گا جب تک کہ اس 
کی فرض نمازیں قائم نہ ہوں۔ صحیح بخاری نمبر 553 میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر 
تنبیہ کی گئی ہے کہ اگر عصر کی فرض نماز چھوٹ جائے تو اس کے نیک اعمال ضائع ہو جاتے 
ہیں۔ اگر ایک فرض نماز کے ترک کرنے کا یہ حال ہے تو کیا ان سب کو چھوڑنے کی سزا کا 
تصور کیا جا سکتا ہے؟ 


صحیح مسلم کی حدیث نمبر 252 میں فرض نمازوں کو ان کے صحیح اوقات میں پڑھنے کو اللہ 
تعالیٰ کے نزدیک محبوب ترین اعمال میں سے ایک ہونے کی تلقین کی گئی ہے۔ اس سے معلوم 
کیا جا سکتا ہے کہ فرض نمازوں کو اپنے وقت سے زیادہ مؤخر کرنا یا ان کو مکمل طور پر 
غائب کرنا الله تعالیٰ کے نزدیک سب سے زیادہ ناپسندیدہ کام ہے۔ 


تمام بزرگوں کے لیے یہ ایک اہم فریضہ ہے کہ وہ اپنے زیر کفالت بچوں کو چھوٹی عمر سے ہی 
فرض نماز پڑھنے کی ترغیب دیں تاکہ وہ ان پر شرعی طور پر پابند ہونے سے پہلے ہی اسے 
قائم کر لیں۔ وہ بالغ جو اس میں تاخیر کرتے ہیں اور بچوں کے بڑے ہونے تک انتظار کرتے ہیں 
اس انتہائی اہم فریضے میں ناکام رہے ہیں۔ جن بچوں کو صرف فرض نماز پڑھنے کی ترغیب دی 
گئی تھی جب یہ ان پر فرض ہو گئی تھی وہ بہت کم ہی انہیں جلدی قائم کرتے تھے۔ زیادہ تر 
معاملات میں اس اہم فرض کو صحیح طریقے سے نبھانے میں انہیں برسوں لگ جاتے ہیں۔ اور 
قصور خاندان کے بزرگوں پر خاص طور پر والدین پر آتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 495 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت کی ہے 
جا خافاع وس مت اس کے اسر کی ستریات پان کے پو اشن تو فرض تار یٹھتے کی 
ارھوٹ دو زین 


اکتو را ماشو فماممسی انار کہا کے رر سے فا جاھکر ناک 
مک یں وضع طرابسے سے ادا کر کے مو ذکام رر کۓ ہیں مقالن کے طون برا بت سے 
لوگ نماز کے مراحل کو صحیح طریقے سے مکمل نہیں کر پاتے اور اس کے بجائے اس میں 
جلدی کرتے ہیں۔ درحقیقت صحیح بخاری نمبر 757 میں موجود ایک حدیث واضح طور پر تنبیہ 
کرتی ہے کہ اس طرح کی نماز پڑھنے والے نے بالکل نماز نہیں پڑھی۔ یعنی ان کا ذکر اس 
شخص کے طور پر نہیں ہے جس نے اپنی نماز پڑھی اور اس وجہ سے ان کی ذمہ داری پوری 
نہیں ہوئی۔ جامع ترمذی نمبر 265 میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر تنبیہ کی گئی ہے کہ 
جو شخص نماز کے ہر مقام پر قائم نہیں رہتا اس کی دعا قبول نہیں ہوتی۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نماز میں رکوع اور سجدہ نہ کرنے والے کو بدترین 
چور قرار دیا۔ موطا مالک کتاب نمبر 9ء حدیث نمبر 75 میں پائی جانے والی ایک حدیث میں اس 
بات کی تنبیہ کی گئی ہے۔ بدقسمتی سے بہت سے مسلمان جنہوں نے کئی دہائیوں سے فرض اور 
اس جیسی بہت سی نفلی نمازیں ادا کی ہیں ان میں سے کسی نے بھی گنتی نہیں کی ہے اور اس 
طرح ان کا شمار کیا جائے گا۔ اس کے ساتھ ایسا سلوک کیا جاتا ہے جس نے اپنی ذمہ داری پوری 
نہیں کی۔ اس کی تصدیق سنن نسائی نمبر 1313 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


قرآن پاک عام طور پر مسجد میں جماعت کے ساتھ فرض نماز ادا کرنے کی اہمیت کی طرف 
:اشارہ کرتا ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 43 


“اور رکوع کرنے والوں کے ساتھ رکوع کرو۔” 


درحقیقت اس آیت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث کی بنا پر بعض معتبر علماء نے 
اس کو مسلمان مردوں پر واجب قرار دیا ہے۔ مثال کے طور پر سنن ابوداؤد نمبر 550 میں موجود 
ایک حدیث میں واضح طور پر تنبیہ کی گئی ہے کہ جو مسلمان اپنی فرض نمازیں مسجد میں 
باجماعت ادا نہیں کریں گے انہیں صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے منافق قرار دیا ہے۔ درحقیقت 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان مردوں کے گھروں کو جلانے کی دھمکی بھی دی 
تھی جو بغیر کسی عذر کے باجماعت مسجد میں اپنی فرض نمازیں ادا کرنے میں ناکام رہے تھے۔ 


اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 1482 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ جو مسلمان اس اہم عمل 
کو انجام دینے کی پوزیشن میں ہوں وہ کریں۔ انہیں یہ دعویٰ کرنے میں خود کو بیوقوف نہیں بنانا 
چاہئے کہ وہ دوسرے نیک کام انجام دے رہے ہیں جیسے کہ گھر کے کاموں میں اپنے خاندان کی 
مدد کرنا۔ یوں تو صحیح بخاری نمبر 676 میں موجود ایک حدیث کے مطابق یہ رسول اللہ صلی 
اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے لیکن ضروری ہے کہ آپ کی روایات کی اہمیت کو اپنی خواہشات 
کے مطابق ترتیب نہ دیا جائے۔ جو کوئی ایسا کرتا ہے وہ اس کی روایات کی پیروی نہیں کر رہا 
ہے وہ صرف اپنی خواہشات کی پیروی کر رہا ہے خواہ وہ نیک عمل ہی کیوں نہ کر رہا ہو۔ 
درحقیقت اسی حدیث کا اختتام اس نصیحت سے ہوتا ہے کہ جب فرض نماز کا وقت ہوتا تو حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مسجد کی طرف روانہ ہوتے۔ 


دین کو زندہ کرنے والا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ قرآن مجید کی تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات 
کو قائم کرنے کے خواہشمند تھے۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
رمضان المبارک کی راتوں میں لگاتار تین راتوں تک صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی امامت 
فرمائی۔ لیکن چوتھی رات کے بعد آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے ان کی امامت نہیں کی اور تبصرہ 
کیا کہ انہیں ڈر تھا کہ یہ نماز )تراویح (ان پر فرض ہو جائے گی۔ لہٰذا صحابہ کرام رضی اللہ عنہما 
رمضان کے مہینے میں یہ نمازیں انفرادی طور پر یا چھوٹی جماعت میں پڑھا کرتے تھے۔ 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے دور خلافت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
کی اس روایت کو زندہ کیا اور مسلمانوں کو ایک بار پھر جماعت کے ساتھ اس نماز کی ادائیگی 
کے لیے متحد کیا۔ صحیح بخاری؛ نمبر 2012 اور 2010 میں موجود احادیث میں اس پر بحث 

کی گئی ہے۔ 


جیسا کہ حضرت عمر رضی اللہ تعالیٰ عنہ نے مسلمانوں کی اس روایت کی رہنمائی فرمائی اس 
پر عمل کرنے والے کو اجر ملے گا۔ 


جامع ترمذی نمبر 2674 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ دوسروں کو نیکی کی طرف رہنمائی کرنے والے کو ان کی نصیحت پر 
عمل کرنے والوں کے برابر اجر ملے گا۔ اور جو لوگ دوسروں کو گناہوں کی طرف رہنمائی 
کرتے ہیں ان سے ایسا حساب لیا جائے گا جیسے انہوں نے گناہ کیے ہوں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ دوسروں کو نصیحت اور رہنمائی کرتے وقت احتیاط برتیں۔ 
ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نیکی کے کاموں میں صرف اس لیے نصیحت کرے کہ 
وہ اس سے ٹواب حاصل کریں اور دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی نصیحت کرنے سے 
گریز کریں۔ ایک شخص قیامت کے دن محض یہ دعویٰ کر کے عذاب سے نہیں بچ سکے گا کہ وہ 
صرف دوسروں کو گناہوں کی طرف دعوت دے رہا ہے چاہے اس نے خود گناہ کیوں نہ کیے ہوں۔ 


الله تعالیٰ رہنما اور پیروکار دونوں کو ان کے اعمال کے لیے جوابدہ ٹھہرائے گا۔ لہٰذا مسلمانوں کو 
دوسروں کو صرف وہی کام کرنے کی تلقین کرنی چاہیے جو وہ خود کریں گے۔ اگر وہ اپنے نامہ 
اعمال میں کسی عمل کو ناپسند کرتے ہیں تو انہیں دوسروں کو اس عمل کی تلقین نہیں کرنی 


اس اسلامی اصول کی وجہ سے مسلمانوں کو یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت 
کرنے سے پہلے مناسب علم حاصل کریں کیونکہ اگر وہ دوسروں کو غلط نصیحت کرتے ہیں تو 
وہ آسانی سے اپنے گناہوں کو بڑھا سکتے ہیں۔ 


اس کے علاوہء یہ اصول مسلمانوں کے لیے ان کاموں کا اجر حاصل کرنے کا ایک انتہائی آسان 
طریقہ ہے جو وہ خود اسباب کی کمی کی وجہ سے انجام نہیں دے سکتے؛ جیسے کہ دولت۔ مثال 
کے طور پر؛ ایک شخص جو مالی طور پر صدقہ دینے کی استطاعت نہیں رکھتا ہے وہ دوسروں 
کو ایسا کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے اور اس کے نتیجے میں وہ صدقہ کرنے والے کے برابر 
ثواب حاصل کرے گا۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ لوگوں کو کچھ وقت تنہائی میں گزارنے کی تلقین کرتے تھے۔ اس پر 
امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 309 میں بحث کی 
کی فنت 


جامع ترمذی نمبر 2406 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نجات حاصل کرنے کا طریقہ بتایا۔ 


اس حدیث میں مذکور چیزوں میں سے ایک یہ ہے کہ آدمی بلا ضرورت گھر سے نہ نکلے۔ اس 
طرز عمل سے وقت ضائع ہوتا ہے اور زبانی اور جسمانی دونوں گناہ ہوتے ہیں۔ اگر کوئی سچے 
دل سے غور کرے تو وہ سمجھے گا کہ ان کے زیادہ تر گناہوں اور مسائل کا سامنا دوسروں کے 
ساتھ غیر ضروری طور پر میل جول کی وجہ سے ہوا ہے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ یہ ہمیشہ 
دوسروں کی غلطی تھی لیکن اس کا مطلب یہ ہے کہ اگر کوئی غیر ضروری طور پر اپنا گھر 
چھوڑنے سے گریز کرتا ہے تو وہ کم گناہ کرے گا اور کم پریشانیوں اور مشکلات کا سامنا کرے 
گا۔ اس سے ان کا اسلامی تعلیمات کو سیکھنے اور ان پر عمل کرنے کا وقت بھی نکل جائے گا 
جو کسی کی زندگی کے تمام پہلوؤں میں فائدہ مند ہے۔ 


سود سے بچنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس بات کو یقینی بنانے کے لیے اقدامات کریں گے کہ لوگ بازاروں 
میں غیر قانونی تجارت نہ کریں۔ مثلاً وہ اعلان کرے گا کہ جس کو سود کا علم نہیں وہ اپنے 
بازاروں میں تجارت نہ کرے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقاتء جلد 1ء صفحہ 312 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مالیاتی سود اس رقم کی نشاندہی کرتا ہے جو قرض دہندہ قرض لینے والے سے سود کی ایک 
مقررہ شرح پر وصول کرتا ہے۔ قرآن مجید کے نزول کے وقت سودی لین دین کی کئی صورتیں 
رائج تھیں۔ ان میں سے ایک یہ تھا کہ فروش نے ایک مضمون فروخت کیا اور قیمت کی ادائیگی 
کے لیے ایک وقت کی حد مقرر کی یہ شرط رکھی کہ اگر خریدار مقررہ مدت کے اندر ادائیگی 
کرنے میں ناکام رہا تو وہ وقت کی حد کو بڑھا دے گا لیکن مضمون کی قیمت میں اضافہ کر دے 
گا۔ دوسرا یہ تھا کہ ایک شخص نے کسی دوسرے شخص کو ایک رقم ادھار دی اور یہ شرط 
رکھی کہ قرض لینے والے کو ایک مقررہ مدت کے اندر قرض کی رقم سے زائد رقم واپس کرنی 
چاہیے۔ سود کے لین دین کی ایک تیسری شکل یہ تھی کہ قرض لینے والے اور وینڈر نے اس بات 
پر اتفاق کیا کہ سابقہ قرض ایک مقررہ حد کے اندر ایک مقررہ شرح سود پر ادا کرے گاء اور یہ 
کہ اگر وہ اس حد کے اندر ایسا کرنے میں ناکام رہے تو قرض دہندہ وقت کی حد بڑھا دے گا لیکن 
ایک ہی وقت میں سود کی شرح میں اضافہ کرے گا .یہ ایسے لین دین ہیں جن پر یہاں مذکور 

احکام لاگو ہوتے ہیں۔ 


جو لوگ اس پر یقین رکھتے ہیں وہ حلال سرمایہ کاری اور مالی مفاد سے حاصل ہونے والے 
منافع میں فرق کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ اس الجھن کے نتیجے میں بعض لوگ یہ استدلال کرتے 
ہیں کہ اگر کسی کاروبار میں لگائی گئی رقم سے منافع حلال ہے تو قرض سے حاصل ہونے والے 
منافع کو کیوں حرام قرار دیا جائے؟ وہ دلیل دیتے ہیں کہ کوئی شخص اپنی دولت کی سرمایہ 
کاری کرنے کے بجائے اسے کسی ایسے شخص کو قرض دیتا ہے جو بدلے میں اس سے فائدہ 
اکھکا ہے استے۔ الات میں فرکن کر( کوک کرالزگی لتائع کا ہن کیؤن: اذا نر کزے انرم 
تسلیم کرنے میں ناکام رہتے ہیں کہ کوئی بھی کاروباری منصوبہ خطرے سے محفوظ نہیں ہے۔ 
کوئی بھی منصوبہ منافع کی مطلق ضمانت نہیں رکھتا۔ لہٰذا یہ مناسب نہیں ہے کہ اکیلے فنانسر کو 
هو ملا شرع رس اق کا ا لصا جا او سے تھا کے مق من 


امکان سے محفوظ رکھا جائے۔ یہ انصاف کا حصہ نہیں ہے کہ جو لوگ اپنے وسائل وقف کرتے 
ہیں انہیں کسی بھی مقررہ شرح پر منافع کی ضمانت نہیں دی جاتی جبکہ جو لوگ اپنی دولت کو 
قرض دیتے ہیں وہ نقصان کے تمام خطرات سے مکمل طور پر محفوظ ہوتے ہیں اور ایک مقررہ 

شرح پر منافع کی ضمانت دی جاتی ہے۔ 


ایک عام حلال لین دین میں خریدار اس چیز سے فائدہ اٹھاتا ہے جسے وہ بیچنے والے سے خریدتا 
ہے۔ بیچنے والے کو شے بنانے میں لگائی گئی محنت اور وقت کا معاوضہ ملتا ہے۔ دوسری طرف 
سود سے متعلق لین دین میں فوائد کا تبادلہ منصفانہ طور پر نہیں ہوتا ہے۔ سود وصول کرنے 
والے فریق کو اپنے دیئے گئے قرض کی ادائیگی کے طور پر ایک مقررہ رقم ملتی ہے اور اس 
طرح ان کا فائدہ محفوظ ہوجاتا ہے۔ دوسرا فریق قرضے میں دیے گئے فنڈز کا استعمال کر سکتا 
ہے لیکن یہ ہمیشہ منافع نہیں دے سکتا۔ اگر ایسا شخص ادھار کی رقم کسی ضرورت پر خرچ 
کرے تو کوئی نفع نہیں ہوگا۔ یہاں تک کہ اگر فنڈز کی سرمایہ کاری کی جاتی ہے تب بھی کسی 
کو نفع یا نقصان دونوں کا موقع ملتا ہے۔ اس لیے سود سے متعلق لین دین ایک طرف نقصان اور 
دوسری طرف منافع یا ایک طرف یقینی اور مقررہ منافع اور دوسری طرف غیر یقینی منافع کا 

سبب بنتا ہے۔ اس لیے حلال تجارت مالی سود کے برابر نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ سود کا بوجھ قرض لینے والوں کے لیے قرض کی واپسی کو انتہائی مشکل بنا دیتا 
ہے۔ اصل قرض اور سود کی ادائیگی کے لیے انہیں کسی اور ذریعے سے قرض بھی لینا پڑ سکتا 
ہے۔ سود کے کام کرنے کے طریقے کی وجہ سے ان پر واجب الادا رقم اکثر قرض کی ادائیگی 
کے بعد بھی باقی رہتی ہے۔ یہ مالی دباؤ لوگوں کو اپنے اور اپنے خاندان کے لیے ضروریات 
زندگی حاصل کرنے سے روک سکتا ہے۔ یہ تناؤ بہت سے جسمانی اور ذہنی مسائل کا باعث بن 

پا 


بالآخرء اس قسم کے نظام میں صرف امیر امیر تر ہوتے ہیں جبکہ غریب غریب تر ہوتے جاتے 


اگرچہ مالی مفادات سے نمٹنا ظاہری طور پر ایسا لگتا ہے کہ کسی شخص کو دولت حاصل ہوتی 
ہے لیکن حقیقت میں اس سے ان کا مجموعی نقصان ہی ہوتا ہے۔ یہ نقصان کئی شکلیں لے سکتا 
ہے۔ مثال کے طور پرہ یہ انہیں اچھے اور حلال کاروباری معاملات کو کھونے کا باعث بن سکتا 
ہے جو وہ حاصل کر سکتے تھے اگر وہ مالی مفاد سے نمٹتے ہیں۔ الله تعالیٰ ان کو ان کے مال کو 
ایسے طریقوں سے استعمال کرنے پر مجبور کر سکتا ہے جو ان کو پسند نہ ہوں۔ مثال کے طور 
پر ان کو جسمانی بیماریوں کا سامنا کرنا پڑ سکتا ہے جس کی وجہ سے وہ اپنی قیمتی غیر قانونی 
دولت کو اس طرح خرچ کرتے ہیں کہ اس کو ان طریقوں سے استعمال کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
جو انہیں خوش کرتے ہیں۔ مجموعی نقصان کا ایک روحانی پہلو بھی ہے۔ وہ جتنا زیادہ مالی سود 
کا سودا کرتے ہیں ان کا لالچ اتنا ہی زیادہ معنی خیز ہوتا جاتا ہے ان کی دنیاوی چیزوں کی 
حرص کبھی پوری نہیں ہوتی جو تعریف کے اعتبار سے انہیں غریب بنا دیتی ہے خواہ ان کے 
پاس بہت زیادہ دولت ہو۔ یہ لوگ دن بھر ایک دنیاوی مسئلے سے دوسرے مسئلے میں جائیں گے 
اور قناعت حاصل کرنے میں ناکام رہیں گے کیونکہ وہ اس فضل سے محروم رہیں گے جو حلال 
کاروبار اور دولت کے ساتھ ہے۔ یہ انہیں مالی مفاد اور دیگر ذرائع سے مزید غیر قانونی دولت 
حاصل کرنے کی طرف دھکیل سکتا ہے۔ آخرت کا نقصان زیادہ واضح ہے۔ وہ قیامت کے دن خالی 
ہاتھ چھوڑے جائیں گے کیونکہ کوئی نیک عمل جو حرام سے جڑا ہوا ہو مثلا حرام مال سے 
صدقہ کرنا اللہ تعالیٰ کے ہاں قبول نہیں ہوتا۔ یہ طے کرنے کے لیے کسی عالم کی ضرورت نہیں 
ہے کر این لخمن کاقیامت کے ئن کان کک مَتعف کا اکا ہے 


حلال کاروباری لین دین اور سود سے متعلق لین دین میں بہت فرق ہے۔ سابقہ معاشرہ میں فائدہ مند 
دای اڈاگر کا ہے سک سر الین کے وا کا باعت سا ہے انی ظارت کے خطاق سفلظم 
خود غرضی؛ بے حسی اور دوسروں کے ساتھ ظلم کو جنم دیتا ہے۔ یہ دولت کی عبادت کی طرف 
لے جاتا ہے اور دوسروں کے ساتھ ہمدردی اور اتحاد کو ختم کرتا ہے۔ اس طرح یہ معاشرے کو 

معاشی اور اخلاقی دونوں لحاظ سے تباہ کر سکتا ہے۔ 


دوسری طرف صدقہہ سخاوت اور ہمدردی کا نتیجہ ہے۔ باہمی تعاون اور خیرسگالی سے معاشرہ 
مثبت طور پر ترقی کرے گا جس سے سب کو فائدہ ہوگا۔ ظاہر ہے کہ اگر کوئی ایسا معاشرہ ہو 
جس کے افراد ایک دوسرے کے ساتھ معاملات میں خود غرض ہوں؛ جس میں امیروں کے مفادات 
عام لوگوں کے مفادات کے بالواسطہ مخالف ہوں تو وہ معاشرہ مستحکم بنیادوں پر قائم نہیں رہتا۔ 

ایسے معاشرے میں محبت اور ہمدردی کی بجائے باہمی رنجش اور تلخی بڑھنے لگتی ہے۔ 


نتیجہ یہ نکلتا ہے کہ جب لوگ اپنی ضروریات اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پوری 
کریں گے اور پھر اپنی زائد دولت سے خیراتی طریقوں سے خرچ کریں گے یا باہمی طور پر 
حلال کاروبار میں حصہ لیں گے تو ایسے معاشرے میں تجارت صنعت اور زراعت میں بہتری 
آئے گی۔ معاشرے کے اندر زندگی کا معیار بلند ہو گا اور اس میں پیداوار ان معاشروں کی نسبت 

بہت زیادہ ہو گی جہاں معاشی سرگرمیاں مالی مفاد کی وجہ سے محدود ہیں۔ 


رزق کماٹا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ لوگوں کو حلال رزق کمانے کی کوشش کرتے ہوئے سستی اور 
دوسروں پر محتاج ہونے سے بچنے کی ترغیب دیتے تھے۔ مثال کے طور پر؛ اس نے ایک بار 
کہا تھا کہ اگر یہ تجارت کے لیے نہ ہو تو لوگ دوسروں پر منحصر ہو جائیں گے۔ انہوں نے یہ 
بھی کہا کہ جسمانی مشقت سے کمانا لوگوں سے بھیک مانگنے سے بہتر ہے۔ ایک اور موقع پر 
اس نے لوگوں کو تجارت کرنے اور دوسروں پر انحصار نہ کرنے کی ترغیب دی۔ اس پر امام 
محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 314 میں بحث کی گئی 


ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2072 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ کسی نے اپنے ہاتھ کی کمائی سے بہتر چیز نہیں کھائی۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کے لیے سستی کا شکار نہ 
ہوں۔ بدقسمتی سے بہت سے سسلمان ایک حلال پیشے سے منہ موڑ لیتے ہیں سماجی فوائد 
حاصل کرتے ہیں اور مساجد میں آباد ہوتے ہیں اور یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ 
ہے ان کے رزق کے لیے۔ یہ الله تعالیٰ پر بالکل بھروسہ نہیں ہے۔ یہ صرف سستی ہے جو اسلام 
کی تعلیمات سے متصادم ہے۔ دولت حاصل کرنے کے سلسلے میں اللہ تعالیٰ پر حقیقی بھروسہ یہ 
ے کہ اش قالیٰ کے کھی کمن کن ای کی جسائی طالك سے ذرام کا اتال کا ٹف رو 
اسلام کی تعلیمات کے مطابق حلال مال حاصل کر سکیں اور پھر اللہ پر بھروسہ کریں۔ اللہ تعالیٰ ان 
ذرائع سے انہیں حلال مال مہیا کرے گا۔ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ نہیں ہے کہ وہ 
اپنے بنائے ہوئے ذرائع کو استعمال کرنے سے دستبردار ہو جائے کیونکہ اس سے وہ بے کار ہو 
جائیں گے اور اللہ تعالیٰ فضول چیزوں کو پیدا نہیں کرتا۔ الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ 
نے کر کسی کومنٹوگ انان نر سے مال کھانے بے پور کا جائےہ ایک ساوک مت 
سے ان کے رزق پر پختہ یقین رکھنا چاہیے جس میں دولت بھی شامل ہے آسمان و زمین کی 
تخلیق سے پچاس ہزار سال پہلے ان کے لیے مختص کی گئی تھی۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم 
نمبر 6748 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ تقسیم کسی بھی حالت میں نہیں ہو سکتی۔ ایک 
مسلمان کا فرض ہے کہ اسے حلال ذرائع سے حاصل کرنے کی کوشش کرے جو کہ انبیاء علیہم 
السلام کی روایت ہے۔ صحیح بخاری نمبر 2072 میں موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ 


کیا گیا ہے۔ اللہ تعالیٰ کی طرف سے فراہم کردہ ذرائع کو استعمال کرنا اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے 
کا لیک یل تےء کھوٹکہ این نے انہیں اسی مقصد کے لیے پیا کیا ہے للا .ایک مسلماق کو ال 
تعالیٰ پر بھروسہ کرتے ہوئے سستی نہیں کرنی چاہیے جب کہ ان کے پاس اپنی کوششوں سے 
حلال مال کمانے کے ذرائع ہوں اور اللہ تعالیٰ کی طرف سے ان کے لیے فراہم کیے گئے ذرائع 
ہوں۔ 


ا 


دوسروں کے لیے تشویش 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے لوگوں کو آرام دہ اور محفوظ زندگی حاصل کرنے کے لیے 
سخت جدوجہد کی۔ وہ ذاتی طور پر مدینہ کی رات کے گشت میں حصہ لیتے۔ 


ایک بار اس نے ایک بچہ دیکھا جو کافی دیر تک روتا رہا۔ اس نے بچے کی ماں کو ڈانٹاء جس نے 
جواب دیاء جب کہ وہ یہ نہیں جانتی تھی کہ وہ کس سے بات کر رہی ہے کہ وہ بچے کا دودھ 
چھڑانے کی کوشش کر رہی ہے۔ جب اس نے وجہ پوچھی تو اس نے جواب دیا کہ عمر رضی اللہ عنہ 
صرف ان بچوں کو باقاعدہ مالی فائدہ دیتے تھے جن کا دودھ چھوایا گیا تھا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے 
پھر اپنے آپ کو ملامت کی اور کھلے عام یہ حکم دیا کہ تمام بچوں کو باقاعدہ مالی فائدہ دیا جائے گا 
اور اس سلسلے میں تمام اسلامی خطوں کو ہدایات لکھ دیں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1ء صفحہ 317 میں بحث کی گئی ہے۔ 


دوسروں کے لیے فکرمند ہونے کا یہ رویہ اپنانا چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے کسی حصے میں درد ہو تو باقی جسم 
اس کے درد میں شریک ہوتا ہے۔ 


یہ حدیثء بہت سے دوسرے لوگوں کی طرے: اپنی زندگی میں اس قدر خودغرض نہ ہونے کی اہمیت 
کی طرف اشارہ کرتی ہے اور اس طرح برتاؤ کرتی ہے کہ گویا کائنات ان کے اور ان کے مسائل کے 
گرد گھوم رہی ہے۔ شیطان ایک مسلمان کو اپنی زندگی اور اپنے مسائل پر اس قدر توجہ مرکوز 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے کہ وہ بڑی تصویر پر توجہ دینے سے محروم ہو جاتا ہے جس کی وجہ سے 
وہ بے صبری کا باعث بنتا ہے اور وہ دوسروں سے غافل ہو جاتا ہے اور اپنے وسائل کے مطابق 
دوسروں کی مدد کرنے میں اپنا فرض ادا نہیں کرتا۔ ایک مسلمان کو یہ بات ہمیشہ ذہن میں رکھنی 
چاہیے اور دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے جہاں تک وہ کر سکتے ہیں۔ یہ مالی مدد 
سے آگے تک پھیلا ہوا ہے اور اس میں تمام زبانی اور جسمانی مدد شامل ہے جیسے کہ اچھا اور 
و٣09۶‏ 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ خبروں کا باقاعدگی سے مشاہدہ کریں اور جو پوری دنیا میں مشکل حالات 
میں ہیں۔ یہ انہیں خودغرض بننے سے بچنے اور دوسروں کی مدد کرنے کی ترغیب دے گا۔ درحقیقت 
جس کو صرف اپنی فکر ہوتی ہے وہ جانور سے بھی کم تر ہے جیسا کہ وہ اپنی اولاد کا خیال رکھتا 
ہے۔ درحقیقت ایک مسلمان کو عملاً اپنے خاندان سے بڑھ کر دوسروں کا خیال رکھتے ہوئے جانوروں 
سیون و ہے 


اگرچہ ایک مسلمان دنیا کے تمام مسائل کو دور نہیں کر سکتا لیکن وہ اپنا کردار ادا کر سکتا ہے اور 
اپنے وسائل کے مطابق دوسروں کی مدد کر سکتا ہے جیسا کہ اللہ تعالیٰ کا حکم اور توقع یہی ہے۔ 


خاندانی تعلقات 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے لوگوں کو آرام دہ اور محفوظ زندگی حاصل کرنے کے لیے 
سخت جدوجہد کی۔ وہ ذاتی طور پر مدینہ کی رات کے گشت میں حصہ لیتے۔ 


ایک موقع پر اس نے ایک عورت کو شاعری میں اپنے شوہر کی گمشدگی کا اظہار کرتے ہوئے سنا۔ 
اس کا شوہر ایک فوجی مہم پر گیا ہوا تھا۔ اپنی بیٹیء مومنین کی والدہ حفصہ رضی اللہ عنہا سے 
مشورہ کرنے کے بعد انہوں نے ایک حد مقرر کر دی کہ ایک سپاہی اپنی بیوی سے چار مہینے تک 
کتنا دور رہ سکتا ہے۔ جو فوجی اس مدت کے بعد اپنے خاندانوں کے پاس واپس نہیں آئے انہیں یہ 
اختیار دیا گیا تھا کہ وہ یا تو واپس جائیں اپنے خاندانوں کو مالی امداد بھیجیں یا اپنی بیویوں کو طلاق 
دے دیں۔ لیکن اگر انہوں نے طلاق دینے کا فیصلہ کیا تو ان پر واجب تھا کہ وہ گزشتہ مدت کو پورا 
کرنے کے لیے مالی نفقہ بھیجیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 319-318 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس رویے نے اپنے خاندان کے ساتھ اچھے تعلقات کی حوصلہ افزائی کی۔ 


جامع ترمذی نمبر 2612 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تسسقت کر مائی کہ کال ات ۶و الارحت شن گا اکلای ست سے اعبانواازن نت الو عان کے 
ساتھ سب سے زیادہ مہربان ہو۔ 


بدقسمتی سے بعض نے اپنے ہی خاندان کے ساتھ بدسلوکی کرتے ہوئے غیر رشتہ داروں کے ساتھ 
حسن سلوک کی بری عادت اپنا لی ہے۔ وہ اس طرح برتاؤ کرتے ہیں کیونکہ وہ اپنے خاندان کے ساتھ 
حسن سلوک کی اہمیت کو نہیں سمجھتے اور اپنے خاندان کی تعریف کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ ایک 
مسلمان اس وقت تک کامیاب نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ ایمان کے دونوں پہلوؤں کو پورا نہ کرے۔ 
پہلا یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کی طرف اپنے فرائض کی ادائیگی اس کے احکام کی بجا آوریء اس کی 
ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر 
کے ساتھ کرنا ہے۔ دوسرا یہ کہ لوگوں کے حقوق ادا کیے جائیں جس میں ان کے ساتھ حسن سلوک 
کرنا بھی شامل ہے۔ اس قسم کے سلوک کا اپنے خاندان سے زیادہ حق کسی کو نہیں ہے۔ ایک مسلمان 
کر ات شود ساع اس ساملاک فرا ات خاعاق کے مھ کرے اور ابو اسات کی مات گے 
مطابق نرمی کے ساتھ برے کاموں اور طریقوں سے تنبیہ کرے۔ برے کاموں میں ان کی آنکھیں بند کر 
کے صرف اس وجہ سے ساتھ نہ دیں کہ وہ ان کے رشتہ دار ہیں اور نہ ہی ان کے بارے میں بعض 
برے جذبات کی وجہ سے اچھے معاملات میں ان کی مدد کرنے سے گریز کریں کیونکہ یہ اسلامی 
:تعلیمات سے متصادم ہے۔ باب 5 المائدة آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔” 


دوسروں کی رہنمائی کا بہترین طریقہ عملی نمونہ کے ذریعے ہے کیونکہ یہ نبی کریم صلی اللہ علیہ 
وسلم کی سنت ہے اور صرف زبانی ہدایت سے کہیں زیادہ موثر ہے۔ 


آخر میں کسی کو عام طور پر تمام معاملات میں نرمی کا انتخاب کرنا چاہئےء خاص طور پر اپنے 
خاندان کے ساتھ معاملہ کرتے وقت۔ اگر وہ گناہ بھی کریں تو انہیں نرمی کے ساتھ تنبیہ کی جائے اور 
پھر بھی اچھے کاموں میں ان کی مدد کی جائے کیونکہ یہ مہربانی انہیں الله تعالیٰ کی اطاعت کی 
طرف لوٹانے میں ان کے ساتھ سختی کرنے سے زیادہ کارگر ہے۔ 


دوسروں کی مدد کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے لوگوں کو آرام دہ اور محفوظ زندگی حاصل کرنے کے لیے 
سخت جدوجہد کی۔ وہ ذاتی طور پر مدینہ کی رات کے گشت میں حصہ لیتے۔ 


سیدنا عمر رضی اللہ عنہ نے ایک بار ایک عورت اور اس کے بچوں کو دیکھا جنہوں نے مدینہ کے 
باہر پڑاؤ ڈال رکھا تھا۔ ان کے پاس کھانے کے لیے کچھ نہ تھا چنانچہ حضرت عمر رضی اللہ عنہ 
واپس سرکاری خزانے میں گئے اور کچھ چیزیں واپس لے کر ان کے لیے پکایا۔ گھر والوں کے 
کھانے کے بعد اس نے عورت کو مشورہ دیا کہ وہ اگلے دن خلیفہ سے ملاقات کرے تاکہ وہ اسے 
کچھ مالی کفالت دے سکے۔ اس کے بعد وہ اپنے بچوں کو کھیلتے دیکھ کر چلا گیا۔ اس پر امام محمد 
السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 323-321 میں بحث کی گئی ہے۔ 


غا طور یں اتی لرکان کر ا کے اضال کے سای فلا کرک ہے ٹل کر ائظازر و راتیکف 
:میں ذکر ہے کہ اگر کوئی اللہ تعالیٰ کو یاد کرے گا تو وہ انہیں یاد کرے گا۔ باب 2 البقرہہ آیت 152 


"...پس مجھے یاد کرو۔ میں تمہیں یاد رکھوں گا 


الله تعالیٰ کی رضا کے لیے دوسروں کو کھانا کھلانا بھی ایسا ہی ہے۔ اس عمل کو انجام دینے والے 
کو جنت کا کھانا کھلایا جائے گا اور جو دوسرے کو پلائے گا اسے قیامت کے دن جنت کا پانی پلایا 
جائے گا۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 2449 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6236 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے 
اسلام کی بہترین قسم کے بارے میں پوچھا گیا تو آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے فرمایا کہ دوسروں 
کو کھانا کھلانا اور خوش اخلاقی سے بات کرنا اسلام کی بہترین خصلتیں ہیں۔ 


مسلمانوں کو اس نیک عمل پر عمل کرنے کو اولین ترجیح بنانا چاہئے اور دوسروں کو خاص طور پر 
غریبوں کو مستقل بنیادوں پر کھانا کھلانے کی کوشش کرنی چاہئے۔ یہ ایک حیرت انگیز عمل ہے 
جس کے لیے زیادہ دولت کی ضرورت نہیں ہے۔ ہر شخص کو چاہیے کہ اپنی استطاعت کے مطابق 
دوسروں کو کھلائے خواہ نصف کھجور ہی کیوں نہ ہو جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 1417 کی حدیث 
میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت فرمائی ہے کہ اس سے ان کی حفاظت 
ہوگی۔ قیامت کے دن جہنم کی آگ۔ اس سے لوگوں کو اس نیک عمل سے باز رہنے کا کوئی عذر باقی 


کرپشن کا علاج 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے لوگوں کو آرام دہ اور محفوظ زندگی حاصل کرنے کے لیے 
سخت جدوجہد کی۔ وہ ذاتی طور پر مدینہ کی رات کے گشت میں حصہ لیتے۔ 


سے لک با شی ہم کر کرس کر یا می کوک کا کک ھی سن 
تاکہ اس کی مقدار میں اضافہ ہو اور اس طرح اس کی فروخت کی قیمت میں اضافہ ہو۔ بیٹی نے ماں 
کو خبردار کیا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو اس سے منع کیا تھا۔ والدہ نے جواب دیا 
کہ نہ تو عمر رضی اللہ عنہ اور نہ ہی ان کے ملازم موجود تھے اور وہ جو حکم دیں وہی کریں۔ بیٹی 
نے آخر کار جواب دیا کہ وہ اس کی کھلے عام بات نہیں مانے گی اور چھپ کر اس کی نافرمانی 
کرے گی۔ عمر رضی اللہ عنہ پھر چلے گئے اور اگلی صبح بیٹی کے بارے میں دریافت کیا۔ اس نے 
اپنے بیٹوں کو نصیحت کی کہ ان میں سے کسی کو اس کی تقویٰ کی وجہ سے اس سے شادی کرنی 
چاہیے۔ بالآخر ان کی شادی ان کے بیٹے عاصم سے ہو گئی؛ اللہ ان پر رحم کرے۔ ان کے پوتے عمر 
بن عبدالعزیز تھے جو اسلام کے پانچویں صحیح رہنمائی کرنے والے خلیفہ تھے الله نے ان پر رحم 
کیا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 325-324 


عمومی طور پر دیکھا جائے تو اس واقعے سے ایک چیز سیکھنے کو ملتی ہے کہ معاشرے میں 
کرپشن عام لوگوں سے شروع ہوتی ہے۔ بیٹی نے قوانین کی پابندی کرتے ہوئے اپنے معاشرے میں 
بدعنوانی کو ختم کرنے میں اپنا کردار ادا کیا۔ 


بدعنوانی اس وقت ہوتی ہے جب کوئی شخص اپنے پاس موجود نعمتوں کا غلط استعمال کرتا ہے 
خاص طور پر اپنے سماجی اٹثر و رسوخ کوہ دنیاوی چیزوں جیسے طاقت اور دولت حاصل کرنے 


کے و ور تر کے کی کم سان کے کافس کن ون را 7ن لزکزں ھر جات ہکا 
سے گناہوں کا باعث بنتا ہے جیسے کہ ظلم۔ 


جب عوام ایک دوسرے کو ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ سنن ابن ماجہ نمبر 4019 میں موجود 
مالی طور پر دھوکہ دیتے ہیں تو اللہ تعالیٰ ان پر جابر سردار مقرر کر کے انہیں عذاب دیتا ہے۔ اس 
ظلم کا ایک پہلو بدعنوانی ہے جس کی وجہ سے عام لوگوں کو بہت تکلیف ہوتی ہے۔ اسی حدیث میں 
تنبیہ کی گئی ہے کہ جب عام لوگ اللہ تعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت کے عہد کو توڑ دیں گے تو ان پر ان 
کے دشمن غالب آجائیں گے جو ان کے مال و جائیداد کو ناجائز طور پر چھین لیں گے۔ ایک بار پھر 
یہ بدعنوانی کا ایک پہلو ہے جہاں اثر و رسوخ رکھنے والے لوگ جیسے کہ سرکاری اہلکارء نتائج 
کے خوف کے بغیر دوسروں کا سامان آزادانہ طور پر لے جاتے ہیں۔ جب عام لوگ کرپٹ ہو جاتے 
ہیں تو ان کے لیڈر اور دوسرے بااثر سماجی عہدوں پر فائز افراد بھی اسی طرح کام کرنے کی 
ترغیب دیتے ہیں جس پر یقین رکھتے ہوئے عام لوگ اس طرز عمل کو قبول کرتے ہیں۔ اس سے 
قومی سطح پر کرپشن بڑھ رہی ہے۔ لیکن اگر عام لوگ ال تعالیٰ کی اطاعت کرتے ہیں اور بدعنوانی 
کے ذریعے دوسروں کے ساتھ بدسلوکی سے گریز کرتے ہیں تو ان کے قائدین اور بااثر سماجی 
عہدوں پر فائز افراد بدعنوانی کی جرأت نہیں کریں گے اور یہ جانتے ہوئے بھی کہ عام عوام اس کی 
شارت دی کی کے وو ا سے دا کال کی کی سرت کے بای رع اوک ا فان کے 
فرمانبردار رہیں تو وہ ان لوگوں کو بااثر عہدوں پر تعینات کر کے بدعنوان اہلکاروں سے بچائے گا 
جو اپنے معاملات میں انصاف کرتے ہیں۔ 


مسلمانوں کو دنیا میں پھیلی بدعنوانی کے لیے دوسروں کو مورد الزام ٹھہرانے کی نادانی کا راستہ 
اختیار کرنے کے بجائے صحیح معنوں میں اپنے طرز عمل پر غور کرنا چاہیے اور اگر ضروری ہو 
تو اپنا رویہ درست کرنا چاہیے۔ ورنہ معاشرے میں کرپشن وقت کے ساتھ ساتھ بڑھے گی۔ کسی کو یہ 
یقین نہیں کرنا چاہئے کہ وہ ایک بااثر سماجی حیثیت میں نہیں ہیں ان کا معاشرے میں ہونے والی 
بدعنوانی پر کوئی اثر نہیں پڑتا ہے۔ جیسا کہ اس بحث سے ثابت ہے کہ بدعنوانی عام لوگوں کے منفی 
رویے کی وجہ سے ہوتی ہے اور اس لیے اسے عام لوگوں کے اچھے رویے سے ہی دور کیا جا 
:سکتا ہے۔ باب 13 الرعدہ آیت 11 


بے شک اللہ کسی قوم کی حالت اس وقت تک نہیں بدلتا جب تک کہ وہ اپنے اندر کی حالت نہ بدلیں“۔"' 


تمام مخلوقات پر ت شففت 


اسر اتا 


وہ اکثر ان لوگوں کو ملامت کرتا جو اپنے جانوروں کی صحیح طرح دیکھ بھال نہیں کرتے تھے۔ 
انہوں نے واضح کیا کہ ان کی زیر نگرانی جانوروں کے ان پر حقوق ہیں جنہیں نظرانداز نہیں کیا 
جاسکتا۔ یہاں تک کہ اس نے ایک بار تھکے ہوئے اونٹ کو دیکھنے کے بعد یہ تبصرہ کیا کہ مجھے 
ڈر ہے کہ اللہ تعالیٰ قیامت کے دن اس سے اس کے بارے میں پوچھے گا۔ اس پر امام محمد السلابیء 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 327-326 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2003 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قیامت کے ترازو میں سب سے بھاری چیز حسن اخلاق ہوگی۔ 


صحیح بخاری نمبر 39318 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
مرتبہ تنبیہ فرمائی کہ ایک عورت جہنم میں جائے گی کیونکہ اس نے بلی کے ساتھ بدسلوکی کی جس 
سے اس کی موت واقع ہوئی۔ اور سنن ابوداؤد نمبر 2550 میں ایک اور حدیث ملتی ہے کہ ایک آدمی 
کو پیاسے کتے کو کھانا کھلانے کی وجہ سے معاف کر دیا گیا۔ اگر یہ اچھا کردار دکھانے کا نتیجہ 
ہے اور جانوروں کو برے کردار دکھانے کا نتیجہ ہے تو کیا اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے ساتھ حسن 
سارک کی ازحیت گا اا رد الگایا جا سا ہے فروسیلت رٹ مرکزی کت ان حتف ہف 
ختم ہوتی ہے کہ اچھے کردار والے کو اس مسلمان کی طرح اجر ملے گا جو اللہ تعالیٰ کی مسلسل 
عبادت کرتا ہے اور باقاعدگی سے روزے رکھتا ہے۔ 


معلومات کی تصدیق کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے لوگوں کو اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کو یقینی 
بنانے کے لیے بہت بڑا قدم اٹھایا۔ اس کی ایک شاخ اس بات کو یقینی بنانا تھا کہ حاصل کردہ علم 
درست اور درست ہو۔ لوگوں کو اس اہم اصول کی تعلیم دینے کے لیے جب بھی کوئی شخص حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی کوئی حدیث بیان کرتا جسے آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے ذاتی 
طور پر نہیں سنا تو گواہوں کی صورت میں ثبوت طلب کرتے۔ آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے اس طرح 
کا برتاؤ نہیں کیا جس طرح صحابہ کرام رضی الہ عنہم کی دیانت پر شک کیا جاتا تھاء بلکہ آپ صلی 
اللہ علیہ وسلم نے ایسا اس لیے کیا تھا تاکہ دوسروں اور آنے والی نسلوں کے لیے اس علم کی اہمیت 

.کو اجاگر کیا جائے جو انھوں نے سیکھا اور اس پر عمل کیا۔ درست اور درست 


مثال کے طور پر ابو موسیٰ اشعری رضی اللہ عنہ نے ایک بارء تین بار عمر رضی اللہ عنہ سے ملنے 
کی اجازت طلب کی لیکن اجازت نہیں دی گئی۔ اس کے بعد وہ چلا گیا یہاں تک کہ عمر رضی اللہ 
عنہ نے انہیں واپس بلایا جب انہوں نے کاروبار ختم کر دیا جس نے انہیں مصروف رکھا۔ جب انہوں 
نے حضرت ابو موسیٰ رضی اللہ عنہ سے پوچھا کہ آپ کیوں چلے گئے تو انہوں نے بتایا کہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے وصیت فرمائی ہے کہ ایک شخص کو تین مرتبہ کسی دوسرے 
شخص کے پاس جانے کی اجازت مانگنی چاہئے لیکن اگر انہیں اجازت نہیں دی گئی کہ وہ جگہ 
چھوڑ دیں۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے کہا کہ اس بات کی دلیل لاؤ۔ ابو موسیٰ پھر ایک اور 
صحابی ابو سعید خدری رضی اللہ عنہ کو لائے جنہوں نے گواہی دی کہ انہوں نے بھی یہ قول رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم سے سنا ہے۔ صحیح بخاری نمبر 6245 کی ایک حدیث میں اس پر بحث ہوئی 

ہے۔ 


اس سے کسی کو معلومات پر عمل کرنے یا دوسروں کے ساتھ شیئر کرنے سے پہلے اس کی تصدیق 
کرنے کا اہم اصول سیکھنا چاہیے۔ 


کوئی اندازہ لگا سکتا ہے کہ سوشل میڈیا کے اس دور میں غیر مستند خبروں کے پھیلاؤ پر قابو پانا 
کتنا مشکل ہے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ قرآن پاک کی درج ذیل آیت پر عمل 
کریں اور معلومات کو دوسروں تک نہ پہنچائیں چاہے وہ یہ سمجھتے ہوں کہ وہ پہلے معلومات کی 
تصدیق کیے بغیر ایسا کرکے دوسروں کو فائدہ پہنچا رہے ہیں۔ مطلب انہیں یہ یقینی بنانا چاہیے کہ یہ 
:قابل اعتماد ذریعہ سے آیا ہے اور درست ہے۔ باب 49 الحجراتء آیت 6 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو اگر تمہارے پاس کوئی فاسق خبر لے کر آئے تو تحقیق کر لوہ ایسا نہ ” 
“ہو کہ تم نادانی میں کسی قوم کو نقصان پہنچا دو اور اپنے کیے پر پشیمان ہو جاؤ۔ 


حالانکہ یہ آیت ایک بدکار شخص کی طرف اشارہ کرتی ہے جو خبریں پھیلاتا ہے اس کا اطلاق ان 
تمام لوگوں پر ہوتا ہے جو دوسروں کے ساتھ معلومات بانٹتے ہیں۔ جیسا کہ اس آیت میں بتایا گیا ہے 
کہ ایک شخص کو یقین ہو سکتا ہے کہ وہ دوسروں کی مدد کر رہے ہیں لیکن غیر تصدیق شدہ 
معلومات پھیلانے سے وہ دوسروں کو نقصان پہنچا سکتے ہیں جیسے کہ جذباتی نقصان۔ بدقسمتی 
سے بہت سے مسلمان اس سے غافل ہیں اور انہیں محض ٹیکسٹ میسجز اور سوشل میڈیا ایپلی کیشنز 
کے ذریعے معلومات کو بغیر تصدیق کیے آگے بھیجنے کی عادت ہے۔ ایسے معاملات میں جہاں 
معلومات مذہبی معاملات سے جڑی ہوئی ہیں معلومات کو پھیلانے سے پہلے اس کی تصدیق کرنا اور 
بھی ضروری ہے۔ جیسا کہ کسی کو دوسروں کے اعمال کی سزا ان کی فراہم کردہ غلط معلومات کی 
بنیاد پر مل سکتی ہے۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا 
ہے۔ 


اس کے علاوہہ دنیا میں جو کچھ بھی ہو رہا ہے اور اس کا مسلمانوں پر کیا اثر ہو رہا ہے اس کے 
ساتھ معلومات کی تصدیق کرنا اور بھی اہم ہے کیونکہ جو کچھ نہیں ہوا اس پر دوسروں کو خبردار 
کرنا نہ صرف معاشرے میں انتشار پیدا کرتا ہے اور مسلمانوں اور دیگر کمیونٹیز کے درمیان دراڑ 
کر و تا مت سای قساتھاسے مستساف ھت 


ایک مسلمان کو یہ سمجھنے کی ضرورت ہے کہ اللہ تعالیٰ یہ سوال نہیں کرے گا کہ انہوں نے قیامت 
کے دن غیر تصدیق شدہ معلومات دوسروں کے ساتھ کیوں شیئر نہیں کیں۔ لیکن وہ یقینی طور پر ان 
سے سوال کرے گا کہ کیا وہ دوسروں کے ساتھ معلومات کا اشتراک کرتے ہیں چاہے وہ تصدیق شدہ 
ہو یا نہ ہو۔ لہذاء ایک ذہین مسلمان صرف تصدیق شدہ معلومات کا اشتراک کرے گا اور جو کچھ بھی 
تصدیق شدہ نہیں ہے وہ یہ جانتے ہوئے چھوڑ دیں گے کہ وہ اس کے لیے جوابدہ نہیں ہوں گے۔ 


علم حاصل کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ تمام لوگوں کو اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی 
مسلسل تاکید کرتے تھے اور اکثر اس کے فضائل کو اجاگر کرتے تھے۔ مثال کے طور پر انہوں نے 
ایک دفعہ تبصرہ کیا کہ اگر کوئی شخص اپنے گھر سے گناہوں کا بہت بڑا بوجھ لے کر نکلتا ہے تو 
اسے کوئی اسلامی علم سنتا ہے جو اسے سچے دل سے توبہ کرنے کی ترغیب دیتا ہے تو وہ بے گناہ 
گھر واپس آجائے گا۔ لہٰذا لوگ علماء کی مجالس کو ترک نہ کریں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 392 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس نے ایک دفعہ نصیحت کی تھی کہ ہزار نمازیوں کی موت ایک ایسے عالم کی موت سے زیادہ 
آسان ہے جو جانتا ہے کہ اللہ تعالیٰ نے کیا حلال کیا ہے اور کیا حرام کیا ہے۔ اس پر امام محمد 
السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1 صفحہ 330 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ کے علم کی پیاس کی نشاندہی عبداللہ بن مسعود رضی اللہ عنہ کے بیان سے ہوتی 
ہے۔ انہوں نے ایک بار کہا کہ عمر رضی اللہ عنہ کا علم تمام اہل زمین کے علم سے زیادہ ہو گا۔ اس 
پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1 صفحہ 360 میں بحث کی 

کات 


عمر رضی اللہ عنہ نے اسلامی سلطنت کے اندر تمام اسلامی اساتذہ کی مالی دیکھ بھال کا انتظام کیاء 
فیرش یندا سے کریت جرد کس شال گار یں سرکھلے رو یکا کے سے رسکی وڈان 
پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1 صفحہ 369 میں بحث کی 

کو نے 


عمر رضی اللہ عنہ نے پوری اسلامی سلطنت میں اسکول بنائے اور وہاں اساتذہ کو مقرر کیا تاکہ عام 
لوگوں کو علم حاصل کرنے تک رسائی حاصل ہو۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء؛ ان کی 
زندگی اور اوقات؛ جلد 1 صفحہ 71 میں بحث کی گئی ہے 


سنن ابن ماجہ نمبر 219 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قرآن پاک کی ایک آیت سیکھنا 100 رکعتیں نفل نماز پڑھنے سے بہتر ہے۔ اور 
اسلامی علم کے کسی موضوع کو سیکھنا چاہے اس پر عمل نہ بھی کرے 1000 رکعتیں نفل نماز 


کسی آیت کو سیکھنے میں مطالعہ کرنا اور اس سے بھی اہم بات یہ ہے کہ اس کی تعلیمات کو اپنی 
زندگی میں عملی طور پر نافذ کرنا شامل ہے۔ اور یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو یہ 
اجر تبھی ملے گا جب وہ اپنے سیکھے ہوئے علم کے موضوع پر خلوص نیت سے عمل کرنے کی 

شش کرے گا اور موقع ملنے پر اسے عملی طور پر نافذ کرے گا۔ صرف اس صورت میں جب 
کسی کو اپنے اسلامی علم کے موضوع پر عمل کرنے کا موقع نہیں ملے گا تو وہ 1000 رکعت نماز 
پڑھنے کا ثواب حاصل کرے گا چاہے وہ اس پر عمل ہی کیوں نہ کرے۔ یہ اس لیے ہے کہ اللہ تعالیٰ 
لوگوں کو ان کی نیت کے مطابق فیصلہ کرتا ہے اور جزا دیتا ہے اور اس لیے موقع ملنے پر صدق 
دل سے عمل کرنے والوں کو اجر عطا کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود 
حدیث سے ہوتی ہے۔ 


آخر میں جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ علم حاصل کرنا اور اس پر عمل 
کرنا رضاکارانہ عبادت سے بہت افضل ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ اکثریت عربی زبان نہیں سمجھتی 
اور اس لیے ان کے طرز عمل اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت کو مثبت انداز میں تبدیل کرنے کا امکان کم 
ہے کیونکہ وہ اس زبان کو نہیں سمجھتے جو وہ اللہ تعالیٰ کی عبادت کے لیے استعمال کرتے ہیں۔ 
جبکہہ علم سیکھنا اور اس پر عمل کرنا کسی کو بہتر کے لیے تبدیل کرنے کی ترغیب دینے کا زیادہ 
امکان ہے۔ یہی وجہ ہے کہ کچھ مسلمان کئی دہائیاں رضاکارانہ عبادت میں گزارتے ہیں لیکن اللہ تعالیٰ 


یا لوگوں کے ساتھ اپنے رویے میں ذرا بھی بہتری نہیں لاتے۔ اب تک یہ عمل کا بہترین طریقہ نہیں 
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ایک خوبصورت خطبہ - 4 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ مندرجہ ذیل خطبہ امام محمد السلابی عمر ابن 
الخطابء ان گی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 335-334 میں زیر بحث آیا ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے نصیحت کی کہ لالچ غربت ہے اور مایوسی امیری ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2305 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ سب سے زیادہ مالدار وہ ہے جو اللہ تعالیٰ کی عطا کردہ چیزوں پر راضی ہو۔ جو 
ہر وقت زیادہ دنیاوی چیزوں کا محتاج رہتا ہے وہ محتاج ہے جو کہ غریب کے لیے ایک اور لفظ 
ہے؛ خواہ اس کے پاس بہت زیادہ مال ہو۔ لیکن جو اپنے مال پر راضی ہے وہ محتاج نہیں ہے اور اس 
لیے مالدار ہے خواہ اس کے پاس مال کم ہو یا دنیاوی چیزیں۔ 


اس کے علاوہ جو الہ تعالیٰ نے انہیں عطا کیا ہے اس پر راضی ہونے والے کو وہ فضل عطا کیا 
جائے گا جس سے ان کے مال سے ان کی ضروریات اور ان کے زیر کفالت افراد کی ضروریات 
پوری ہوں گی اور اس سے انہیں ذہنی اور جسمانی سکون ملے گا۔ جبکہ جو لوگ راضی نہیں ہوں 
گے ان کو یہ فضل حاصل نہیں ہوگا جس کی وجہ سے وہ محسوس کریں گے کہ گویا ان کا مال ان 
کی ضروریات اور ان کے محتاجوں کی ضروریات پوری کرنے کے لیے کافی نہیں ہے۔ یہ انہیں ذہنی 
اور جسمانی سکون حاصل کرنے سے روکے گا۔ 


یعنی تقدیر۔ ایک مسلمان کو الله تعالیٰ پر پختہ یقین رکھنا چاہیےە وہ ہمیشہ اپنے بندے کے لیے بہترین 
چیز کا انتخاب کرتا ہےء چاہے وہ اس انتخاب کے پیچھے حکمت کو نہ دیکھے۔ باب 2 البقرہء آیت 
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لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"'پے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


اگر کوئی مسلمان ہر حال میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر اکتفا کرتا ہے جیسے کہ مشکل کے وقت صبر 
اور آسانی کے وقت شکر ادا کرناء تو اسے ذہنی سکون ملے گا۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ بعض لوگ اس چیز کو جمع کر لیں جسے وہ 
استعمال نہیں کرتے۔ 


حقیقت میںء زیادہ تر معاملاڈت میں اس مادی دنیا میں کوئی بھی چیز بذات خود اچھی یا بری نہیں ہے 
جیسے کہ دولت۔ جو چیز کسی چیز کو اچھی یا بری بناتی ہے وہ اس کے استعمال کا طریقہ ہے۔ یہ 
سمجھنا ضروری ہے کہ ہر وہ چیز جو الله تعالیٰ نے پیدا کی ہے اس کا اصل مقصد یہی تھا کہ اس کا 
سس مال ساد کو علام کے نظالی فرححت کی سد کاسعھد ایکسان کہ کیاساتی ہز و 
حقیقت میں بیکار ہو جاتی ہے۔ مثال کے طور پر دولت دونوں جہانوں میں مفید ہے جب اس کا صحیح 
استعمال کیا جائے جیسے کہ کسی شخص اور اس کے زیر کفالت افراد کی ضروریات پر خرچ کیا 
جائے۔ لیکن اگر اسے صحیح طریقے سے استعمال نہ کیا جائےە مثلاً ذخیرہ اندوزی یا گناہ کی چیزوں 
پر خرچ کرناء تو یہ بیکار اور اس کے اٹھانے والے کے لیے لعنت بھی بن سکتا ہے۔ محض دولت 
جمع کرنے سے دولت کی قدر و قیمت ختم ہوجاتی ہے۔ کاغذ اور دھاتی سکے ایک ٹک کے فاصلے 


پر کیسے کارآمد ہو سکتے ہیں؟ اس سلسلے میں کاغذ کے ایک ٹکڑے اور پیسے کے نوٹ میں کوئی 
فرق نہیں ہے .یہ تب ہی مفید ہے جب اسے صحیح طریقے سے استعمال کیا جائے۔ 


راگن مرف سان سر سگاتے گرا فا اف غاد ی راف ھتوی مار سو ا لے سے 
بن جائیں تو اسے صرف یہ کرنا ہے کہ وہ قرآن پاک میں موجود تعلیمات اور حضرت محمد صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کے مطابق ان کا صحیح استعمال کریں۔ اسے لیکن اگر وہ ان کا غلط استعمال 
کریں گے تو وہی نعمت ان کے لیے دونوں جہانوں میں بوجھ اور لعنت بن جائے گی۔ یہ اتنا ہی آسان 
ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ کچھ لوگ ایسی امید رکھتے ہیں جو ان کے پاس کبھی 


یہ لمبی زندگی کی امید رکھنے کی تنقید ہو سکتی ہے۔ 


الله تعالیٰ کی اطاعت میں ایک بڑی رکاوٹ لمبی عمر کی جھوٹی امید رکھنا ہے۔ یہ ایک انتہائی قابل 
ملامت خصوصیت ہے کیونکہ یہ ایک مسلمان کے لیے آخرت کی تیاری پر مادی دنیا کو اکٹھا کرنے 
کو ترجیح دینے کا بنیادی سبب ہے۔ انسان کو صرف اپنے اوسطاً 24 گھنٹے دن کا جائزہ لینے کی 
کوورت نے ازرم سکیتا کا کر وہای اھ کو سے تر کے لی ضا رك بادن جا سے نے 
اور کتنا وقت آخرت کے لیے وقف کرتے ہیں۔ درحقیقتء لمبی زندگی کی جھوٹی امید رکھنا ایک 
طاقتور ہتھیار ہے جسے شیطان لوگوں کو گمراہ کرنے کے لیے استعمال کرتا ہے۔ جب ایک شخص 
کو یقین ہوتا ہے کہ وہ طویل عرصے تک زندہ رہیں گے تو وہ آخرت کی تیاری میں تاخیر کرتے ہیں 
یہ جھوٹا یقین رکھتے ہوئے کہ وہ مستقبل قریب میں اس کی تیاری کر سکتے ہیں۔ زیادہ تر معاملادت 
میں یہ مستقبل قریب کبھی نہیں آتا اور ایک شخص آخرت کے لیے مناسب تیاری کیے بغیر ہی مر 
انتا 


مزید برآں لمبی عمر کی جھوٹی امید مخلصانہ توبہ اور اپنے کردار کو بہتر سے بہتر کرنے میں 
تاخیر کا باعث بنتی ہے کیونکہ وہ سمجھتے ہیں کہ ان کے پاس ایسا کرنے کے لیے کافی وقت باقی 
ہے۔ یہ ایک شخص کو اس مادی دنیا کی چیزوں کو ذخیرہ کرنے کی ترغیب دیتا ہےء جیسے کہ 
دولت؛ کیونکہ یہ انہیں یقین دلاتی ہے کہ انہیں زمین پر اپنی طویل زندگی کے دوران ان چیزوں کی 
ضرورت ہوگی۔ شیطان لوگوں کو یہ سوچنے پر ڈراتا ہے کہ وہ اپنے بڑھاپے کے لیے دولت جمع کر 
لیں کیونکہ جب وہ جسمانی طور پر کمزور ہو جاتے ہیں تو انہیں کوئی ان کا سہارا نہ ملے اور اس 
لیے وہ اپنے لیے مزید کام نہ کر سکیں۔ وہ بھول جاتے ہیں کہ جس طرح اللہ تعالیٰ نے ان کے رزق کا 
خیال ان کی چھوٹی عمر میں رکھا تھا اسی طرح بڑھاپے میں بھی ان کا رزق عطا فرمائے گا۔ 
درحقیقت خلقت کا رزق زمین و آسمان کی تخلیق سے پچاس ہزار سال پہلے مختص کیا گیا تھا۔ اس کی 
تصدیق صحیح مسلم نمبر 6748 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ عجیب بات ہے کہ ایک 
شخص اپنی زندگی کے 40 سال اپنی ریٹائرمنٹ کے لیے کس طرح وقف کر دے گا جو کہ شاذ و نادر 
ہی 20 سال سے زیادہ عرصہ تک رہتا ہے لیکن اس طرح ابدی کے لیے تیاری کرنے میں ناکام رہتا 
ہے بن کی ون 


اسلام مسلمانوں کو یہ نہیں سکھاتا کہ دنیا کے لیے کچھ بھی تیار نہ کریں۔ مستقبل قریب کے لیے بچت 
کرنے میں کوئی حرج نہیں جب تک کہ آخرت کو ترجیح دی جائے۔ اگرچہ لوگ تسلیم کرتے ہیں کہ 
وہ ابھی تک کسی بھی وقت مر سکتے ہیں کچھ ایسے سلوک کرتے ہیں جیسے وہ اس دنیا میں ہمیشہ 
زندہ رہیں گے۔ یہاں تک کہ اگر انہیں زمین پر ابدی زندگی کا وعدہ دیا جائے تو وہ دن اور رات کی 
پابندیوں کی وجہ سے زیادہ مادی دنیا کو جمع کرنے کے لئے زیادہ کوشش نہیں کر سکیں گے۔ کتنے 
لوگ توقع سے پہلے انتقال کر گئے؟ اور کتنے ہیں جنہوں نے اس سے سبق سیکھا اور اپنا رویہ بدل 
لیا؟ 


درحقیقت موت کے وقت یا آخرت کے کسی دوسرے مرحلے پر انسان کو جو سب سے بڑا درد 
ز:محسوس ہوتا ہے وہ آخرت کی تیاری میں تاخیر پر ندامت ہے۔ باب 68 المنافقونء آیات 11-10 


اور جو کچھ ہم نے تمہیں دیا ہے اس میں سے خرچ کرو اس سے پہلے کہ تم میں سے کسی کو موت 
آجائے اور وہ کہے کہ اے میرے رب کاش تو مجھے تھوڑی دیر کے لیے مہلت دے تو میں صدقہ کر 
دوں اور نیک لوگوں میں سے ہو جاؤں "لیکن اللہ کسی جان کو اس کا وقت آنے پر کبھی تاخیر نہیں 
“کرتا۔ اور جو کچھ تم کرتے ہو اللہ اس سے باخبر ہے۔ 


زتعففین گی مر گر کے کا کی رای گل سے ارات آزھ رھ رت گنت 
جس میں وہ صرف ایک مختصر وقت کے لیے رہنے والا تھا اس گھر کے مقابلے میں جس میں وہ 
بہت طویل عرصے تک رہنے کا ارادہ کر رہا تھا۔ یہ دنیاوی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح دینے کی 
مثال ہے۔ 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ دنیا اور آخرت دونوں کے لیے کام کریں لیکن جان لیں کہ موت کسی 
شخص کو اس وقت؛ حالت یا عمر میں نہیں آتی جو ان کو معلوم ہوتی ہے بلکہ اس کا آنا یقینی ہے۔ لہٰذا 
اس کی تیاری اور اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے اس کو اس دنیا میں مستقبل کی تیاری پر ترجیح 
دینی چاہیے جس کا ہونا یقینی نہیں ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ اگر کوئی اسے ایک چیز دکھائے لیکن یہ 
دعویٰ کرے کہ وہ ان کے دل میں اچھے ہیں تو وہ ان پر یقین نہیں کرے گا۔ 


صحیح بخاری نمبر 52 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت 
فرمائی کہ اگر کسی کا روحانی دل درست ہو تو سارا جسم ٹھیک ہو جاتا ہے لیکن اگر اس کا روحانی 
دل فاسد ہو جائے تو سارا جسم ٹھیک ہو جاتا ہے۔ کرپٹ 


سب سے پہلے تو یہ حدیث اس احمقانہ عقیدے کی تردید کرتی ہے جہاں کوئی شخص اپنے قول و فعل 
کے خراب ہونے کے باوجود پاکیزہ دل کا دعویٰ کرتا ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ جو کچھ اندر ہے وہ 
آخرکار باہر سے ظاہر ہوگا۔ 


روحانی قلب کی تطہیر اسی وقت ممکن ہے جب انسان اپنے اندر سے برائیوں کو ختم کر دے اور ان 
کی جگہ اسلامی تعلیمات میں مذکور اچھی خصوصیات کو لے آئے۔ یہ تب ہی ممکن ہے جب کوئی 
شخص اسلامی تعلیمات کو سیکھے اور اس پر عمل کرے تاکہ وہ خلوص نیت سے الہ تعالیٰ کے 
احکامات کو بجا لائے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرے۔ اسے اس طرح کا برتاؤ ایک پاک روحانی دل 
کی طرف لے جائے گا۔ یہ طہارت پھر جسم کے ظاہری اعضاء جیسے کہ کسی کی زبان اور آنکھ میں 
جھلکتی ہے۔ یعنی وہ اپنے اعضاء کو صرف ان طریقوں سے استعمال کریں گے جو اللہ تعالیٰ کو 
راضی کرتے ہیں۔ صحیح بخاری نمبر 6502 کی ایک حدیث کے مطابق یہ درحقیقت اللہ تعالیٰ کی 
اپنے نیک بندے سے محبت کی علامت ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ یہ تزکیہ تمام دنیاوی مشکلات میں کامیابی کے ساتھ رہنمائی کرے گا 
تاکہ وہ دنیوی اور دینی دونوں طرح کی کامیابی حاصل کر سکے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ اگر کوئی اسے اچھے اعمال دکھائے تو وہ ان 
کے بارے میں اچھا خیال کرے گا۔ 


سنن ابو داؤد نمبر 4993 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
کی کہ لوگوں کے بارے میں اچھا گمان کرنا الله تعالیٰ کی عبادت کا ایک پہلو ہے۔ یعنی یہ الله تعالیٰ 
کی اطاعت کا ایک پہلو ہے۔ 


چیزوں کو منفی انداز میں بیان کرنا اکثر غیبت اور غیبت جیسے گناہوں کا باعث بنتا ہے۔ ہر صورت 
میں ایک مسلمان کو چاہیے کہ جہاں ممکن ہو مثبت انداز میں چیزوں کی تشریح کرے تاکہ شک کا 
فائدہ دوسروں تک پہنچایا جا سکے۔ بدقسمتی سےء منفی سوچ کو اپنانے سے خاندانی یونٹ سے لے 
کر قومی سطح تک لوگوں پر اثر پڑتا ہے۔ مثال کے طور پر ایک قوم کتنی بار ایک مفروضے اور 
شک پر جنگ میں گئی ہے؟ میڈیا میں پائے جانے والے اسکینڈلز کی اکثریت مفروضوں پر مبنی ہے۔ 
یہاں تک کہ ایسے قوانین بھی بنائے گئے ہیں جو مفروضوں اور شبہات کے استعمال کی حمایت 
کرتے ہیں۔ یہ اکثر ٹوٹنے اور ٹوٹنے والے رشتوں کی طرف لے جاتا ہے کیونکہ اس ذہنیت کے حامل 
لوگ ہمیشہ یہ مانتے ہیں کہ دوسرے ان کے الفاظ یا اعمال کے ذریعے ان پر تنقید کر رہے ہیں۔ یہ 
کسی کو دوسروں سے مشورہ لینے سے روکتا ہے کیونکہ ان کا خیال ہے کہ صرف مشورہ دینے 
والے کی طرف سے ان کا مذاق اڑایا جا رہا ہے اور یہ ایک کو مشورہ دینے سے روکتا ہے کیونکہ 
اسے یقین ہے کہ دوسرا شخص ان کی باتوں پر کوئی توجہ نہیں دے گا۔ اور ایک شخص اس منفی 
ذہنیت کے حامل شخص کو نصیحت کرنے سے گریز کرے گا کیونکہ وہ سمجھتے ہیں کہ یہ صرف 
ایک دلیل کا باعث بنے گا۔ یہ دیگر منفی خصلتوں کی طرف جاتا ہے جیسے تلخی۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگر وہ یہ فرض کر لیں کہ کوئی ان پر تنقید کر رہا ہے 
تو پھر بھی ان کی نصیحت کو قبول کرنا چاہیے اگر یہ قرآن پاک اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ 
وسلم کی روایات پر مبنی ہے۔ انہیں کوشش کرنی چاہیے کہ جہاں ممکن ہو ان چیزوں کی مثبت انداز 
میں تشریح کریں جو مثبت ذہنیت کا باعث بنے۔ اور ایک مثبت ذہنیت صحت مند تعلقات اور احساسات 
:کا باعث بنتی ہے۔ باب 49 الحجرات آیت 12 


...اے لوگو جو ایمان لائے ہو بہت زیادہ گمان سے بچو۔ بے شک کچھ گمان گناہ ہوتا ہے" 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لالچ کو نفاق کی ایک شاخ قرار دیتے ہوئے لوگوں کو اچھے طریقوں 
سے خرچ کرنے کی تلقین کی اور درج ذیل آیت کا حوالہ دیا :باب 59 الحشرہء آیت 9 


“اور جو شخص اپنے نفس کی بخل سے محفوظ رہاء وہی فلاح پانے والے ہیں۔'' 


منافقت کا ایک پہلو لالچ ہے۔ ان کی شدید حرص انہیں اللہ تعالیٰ سے دورء لوگوں سے دور اور جہنم 
کے قریب کر دیتی ہے۔ جامع ترمذی نمبر 1961 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی 
ہے۔ وہ اس بات کو ناپسند کرتے ہیں جب دوسرے صدقہ کریں کیونکہ ان کا لالچ دوسروں پر ظاہر 
ہوتا ہے۔ انہوں نے لوگوں کو خیرات دینے سے بھی روک دیا کیونکہ وہ معاشرے کو دوسروں پر 
فیاض قرار دینے کو ناپسند کرتے ہیں۔ اس لیے وہ ہمیشہ لوگوں کو ناقص وجوہات کے ساتھ خیرات 
دینے سے باز رکھنے کی کوشش کرتے ہیں جیسے خیراتی اداروں کو بطور فنکاروں کا لیبل لگانا۔ ان 
لوگوں کو نظر انداز کر دینا چاہیے کیونکہ ال تعالیٰ لوگوں کو ان کی نیت پر فیصلہ کرتا ہے جس کی 
تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ پس اگر ان کا عطیہ کردہ مال اس وقت 
تک غریبوں تک نہیں پہنچتا جب تک کہ کوئی شخص کسی ثقہ کے ذریعے خیرات کرے۔ معروف 
:صدقہ انہیں ان کی نیت کے مطابق اجر ملے گا۔ باب 9 توبہ آیت 67 


منافق مرد اور منافق عورتیں ایک دوسرے سے ہیں۔ وہ برائی کا حکم دیتے ہیں اور نیکی سے ' 
..۔روکتے ہیں اور اپنے ہاتھ بند کر لیتے ہیں 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ لوگوں کو آخرت کی طرف توجہ کرنی چاہیے 
اور اس کے مطابق اپنے معاملات طے کرنا چاہیے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2465 کی حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص آخرت کو مادی دنیا پر ترجیح دے گا اسے قناعت ملے گی اس کے 


معاملات درست کر دیے جائیں گے اور ان کو اس کی نعمتیں حاصل ہوں گی۔ آسان طریقے سے ان کا 
مقدر رزق۔ 


اس نصف حدیث کا مطلب یہ ہے کہ جو شخص الہ تعالیٰ اور مخلوق کے بارے میں اپنے فرائض کو 
صحیح طریقے سے ادا کرے گاء جیسے کہ اس مادی دنیا کی زیادتی سے بچتے ہوئے اپنے اہل و 
عیال کو حلال طریقے سے مہیا کرناء اسے قناعت ملے گی۔ یہ اس وقت ہوتا ہے جب کوئی لالچی 
ہوئے بغیر اور زیادہ دنیوی چیزیں حاصل کرنے کے لیے سرگرم کوشش کے بغیر اپنے پاس موجود 
چیزوں سے خوش ہوتا ہے۔ درحقیقتء جو شخص اپنے پاس موجود چیزوں پر راضی ہے وہ واقعی 
ایک امیر شخص ہےء خواہ اس کے پاس دولت کم ہی کیوں نہ ہو کیونکہ وہ چیزوں سے آزاد ہو جاتے 
ہیں۔ کسی بھی چیز کی آزادی انسان کو اس کے حوالے سے امیر بناتی ہے۔ 


اس کے علاوہ؛ یہ رویہ کسی بھی دنیاوی مسائل سے آرام سے نمٹنے کی اجازت دے گا جو اس کی 
زندگی کے دوران پیدا ہوسکتے ہیں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مادی دنیا کے ساتھ جتنا کم میل جول رکھتا 
ہے اور آخرت پر توجہ مرکوز کرتا ہے وہ کم دنیاوی مسائل کا سامنا کرے گا۔ انسان کو جتنے کم 
دنیوی مسائل کا سامنا ہوگا اس کی زندگی اتنی ہی آرام دہ ہوگی۔ مثال کے طور پر جس کے پاس ایک 
گھر ہے اس کے پاس اس کے حوالے سے کم مسائل ہوں گے جیسے ٹوٹا ہوا ککر دس مکان رکھنے 
والے کے مقابلے میں۔ آخر کارء یہ شخص آسانی سے اور خوشگوار طریقے سے اپنا حلال رزق 
حاصل کر لے گا۔ یہی نہیں بلکہ اللہ تعالیٰ ان کے رزق میں ایسا فضل ڈال دے گا کہ اس سے ان کی 
تمام ذمہ داریاں اور ضروریات پوری ہوں گی ان کو اور ان کے زیر کفالت افراد کو تسکین ملے گی۔ 


لیکن جیسا کہ اس حدیث کے دوسرے نصف میں ذکر کیا گیا ہے کہ جو شخص مادی دنیا کو آخرت پر 
ترجیح دیتا ہے اپنے فرائض سے غفلت برنتا ہے یا اس مادی دنیا کی غیرضروری اور ضرورت سے 
زیادہ کوشش کرتا ہے تو اسے معلوم ہوتا ہے کہ اس کی ضرورت یعنی حرص دنیاوی چیزوں کے 
لیے ہے۔ کبھی مطمئن نہیں ہوتے جو تعریف کے مطابق انہیں غریب بنا دیتا ہے چاہے ان کے پاس 
بہت زیادہ دولت ہو۔ یہ لوگ دن بھر ایک دنیاوی مسئلے سے دوسرے مسئلے میں جائیں گے اور 
قناعت حاصل کرنے میں ناکام رہیں گے کیونکہ انہوں نے بہت سے دنیاوی دروازے کھول رکھے ہیں۔ 
اور انہیں ان کا مقدر دیا ہوا رزق مشکل سے ملے گا اور یہ انہیں اطمینان نہیں دے گا اور نہ ہی ان 


کے لالچ کو بھرنے کے لیے کافی ہوگا۔ یہاں تک کہ یہ انہیں حرام کی طرف دھکیل سکتا ہے جس 
سے دونوں جہانوں میں نقصان ہی ہوتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی ذکر کیا کہ انہیں امید تھی کہ وہ تھوڑے فرق سے بچ جائیں گے۔ 


اس سے قیادت کے خطرے کی نشاندہی ہوتی ہے اور جو شخص اپنی خواہشات کو اللہ تعالیٰ کے 
احکام کے تابع نہیں کرتا اسے کیسے بگاڑ سکتا ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2376 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ کی 
ہے کہ مال و دولت کی خواہش ایمان کے لیے دو بھوکے بھیڑیوں کی ہلاکت سے زیادہ تباہء کن ہے۔ 
.بھیڑوں کا ایک ریوڑ 


اس سے معلوم ہوتا ہے کہ شاید ہی کسی مسلمان کا ایمان محفوظ رہے اگر وہ دنیا میں دولت اور 
شہرت کی تمنا کرے جس طرح شاید ہی کسی بھیڑ کو دو بھوکے بھیڑیوں سے نجات ملے۔ لہٰذا اس 
عظیم مثال میں دنیا میں زیادہ دولت اور سماجی حیثیت کے بعد حرص کی برائی کے خلاف سخت تنبیہ 
ہے۔ 


ایک شخص کی شہرت اور رتبے کی خواہش اس کے ایمان کے لیے زیادہ دولت کی خواہش سے 
زیادہ تباہء کن ہے۔ ایک شخص اکٹر اپنی محبوب دولت کو شہرت اور وقار کے حصول پر خرچ کرتا 
ہے۔ 


ایسا بہت کم ہوتا ہے کہ کوئی شخص مقام و شہرت حاصل کر کے صحیح راستے پر قائم رہے جس 
کے تحت وہ مادی دنیا پر آخرت کو ترجیح دیتا ہے۔ درحقیقت صحیح بخاری نمبر 6723 میں موجود 
ایک حدیث میں یہ تنبیہ کی گئی ہے کہ جو شخص معاشرے میں قیادت جیسے مقام کی تلاش میں ہے 
اسے خود اس سے نمٹنے کے لیے چھوڑ دیا جائے گا لیکن اگر کوئی اسے مانگے بغیر حاصل کرے 
تو الله تعالیٰ اس کی مدد کرے گا۔ اعلیٰء اس کے فرمانبردار رہنے میں۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کسی ایسے شخص کا تقرر نہیں کرتے تھے جو کسی منصب پر فائز 
ہونے کی درخواست کرتا ہو یا اس کی خواہش بھی ظاہر کرتا ہو۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 
میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ صحیح بخاری نمبر 7148 میں موجود ایک اور حدیث 6923 
میں متنبہ کیا گیا ہے کہ لوگ مقام و مرتبہ حاصل کرنے کے خواہش مند ہوں گے لیکن قیامت کے دن 
ان کے لیے یہ بڑی پشیمانی ہوگی۔ یہ ایک خطرناک خواہش ہے کیونکہ یہ انسان کو اس کو حاصل 
کرنے کے لیے شدید کوشش کرنے پر مجبور کرتی ہے اور پھر اسے برقرار رکھنے کے لیے مزید 
شش کرنے پر مجبور کرتی ہے خواہ یہ ظلم اور دیگر گناہوں کی ترغیب دے۔ 


رتبہ کی خواہش کی بدترین قسم وہ ہے جب کوئی اسے مذہب کے ذریعے حاصل کرتا ہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2654 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ فرمائی 
ہے کہ یہ شخص جہنم میں جائے گا۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کے لیے زیادہ مال و دولت اور اعلیٰ سماجی رتبے کی خواہش سے بچنا زیادہ محفوظ 
ہے کیونکہ یہ دو چیزیں ہیں جو آخرت کی تیاری سے غافل ہو کر اس کے ایمان کی تباہی کا باعث 


عمر رضی اللہ عنہ نے یہ بھی نصیحت کی کہ وہ ان کے درمیان تھوڑی دیر رہے یا زیادہ عرصہہ ان 


کے بیاھ نیکی کرتے کی کرھٹ کرین گے 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 

لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
تطن کے آگے ڈال تا رت این حلیت سے تی اس کی ابعيث کا انذازہ یی سکتا ہے کیرنکم ا مین 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
زندگیوں کو بہتر بنانے کے لیے انتہائی حد تک جانا شامل ہے چاہے یہ خود کو مشکل میں ڈالے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔” 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاٌ دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 
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اؤن ٹیکی زی جیں ظرح اانے کنہازے ُاتھ ماش کی ہے۶ 


ہے اس کا خیال رکھنا چاہیے۔ 


اس میں اللہ تعالیٰ کی رضا کے مطابق مال کا صحیح استعمال بھی شامل ہے۔ عام طور پر جب کوئی 


مسلمان کے پاس ہر دنیوی نعمت صرف ایک ذریعہ ہے جو اسے آخرت تک پہنچنے میں مدد فراہم 
کرے۔ یہ اپنے آپ میں ایک اختتام نہیں ہے۔ مثال کے طور پر؛ دولت ایک ایسا ذریعہ ہے جسے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کے لیے استعمال کرنا چاہیے الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئےء ان کی 


ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنا چاہیے۔ یہ اپنے آپ میں کوئی حتمی یا 


اس سے نہ صرف ایک مسلمان کو آخرت پر توجہ مرکوز رکھنے میں مدد ملتی ہے بلکہ جب بھی وہ 
دنیاوی نعمتوں سے محروم ہوتے ہیں تو یہ ان کی مدد کرتا ہے۔ جب ایک مسلمان ہر دنیوی نعمت کو 
جیسے کہ بچہ؛ کو اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے اور آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھتا ہے تو اس کے 
ضائع ہونے سے ان پر اتنا نقصان دہ اثر نہیں پڑے گا۔ وہ اداس ہو سکتے ہیں جو ایک قابل قبول جذبہ 
ہے؛ لیکن وہ غمگین نہیں ہوں گے جو بے صبری اور دیگر ذہنی مسائلء جیسے ڈپریشن کا باعث 
بنتے ہیں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ پختہ یقین رکھتے ہیں کہ ان کے پاس موجود دنیاوی نعمت صرف 
ایک ذریعہ ہے اس لیے اسے کھونے سے حتمی مقصد یعنی جنت میں نقصان نہیں ہوتاء جس کا 
نقصان تباہ کن ہے۔ لہٰذاء اب بھی حتمی مقصد پر توجہ مرکوز رکھنا انہیں غمگین ہونے سے روکے 
گا۔ 


اس کے علاوہء وہ یہ سمجھیں گے کہ جس چیز کو انہوں نے کھویا وہ صرف ایک ذریعہ تھاء وہ پختہ 
یقین رکھتے ہیں کہ انہیں اللہ تعالیٰ کی طرف سے اپنے حتمی مقصد تک پہنچنے اور اسے پورا کرنے 
کے لیے ایک اور ذریعہ فراہم کیا جائے گا۔ اس سے وہ غم سے بھی بچیں گے۔ جبکہ جو شخص اپنی 
دنیوی نعمتوں کو کسی وسیلہ کے بجائے خاتمہ سمجھتا ہے وہ اسے کھونے پر شدید غم کا سامنا کرے 
گا کیونکہ اس کا پورا مقصد اور مقصد ضائع ہو گیا ہے۔ یہ غم ڈپریشن اور دیگر ذہنی مسائل کا باعث 
تھے گا 


آخر میں مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنی ہر نعمت کو آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھیں نہ کہ 
اپنے آپ میں خاتمہ۔ اس طرح کوئی بھی چیزوں کو ان کے قبضے میں رکھے بغیر حاصل کرسکتا 
ہے۔ اس طرح وہ دنیاوی چیزوں کو اپنے ہاتھ میں رکھ سکتے ہیں دلوں میں نہیں۔ 


فائدہ مند گفتگو 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی بنایا کہ ان کے ساتھ آنے والے ہمیشہ فائدہ مند 
چیزوں کے بارے میں بات کریں۔ اس کی وجہ سے وہ اس قدر پہچانے گئے کہ عباس نے اپنے بیٹے 
عبداللہ رضی اللہ عنہ کو نصیحت کی جو اکٹر عمر رضی اللہ عنہ کے ساتھ رہتا تھاء ان کے سامنے 
کبھی کسی کی غیبت نہ کرنا۔ اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء نمبر 889 میں بحث 

کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6593 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
غیبت اور غیبت کا مفہوم بیان فرمایا۔ 


غیبت اس وقت ہوتی ہے جب کوئی کسی کی پیٹھ پیچھے اس طرح تنقید کرے جو اسے ناگوار گزرے 
حالانکہ یہ سچ ہے۔ جبکہ غیبت غیبت کے مترادف ہے سوائے اس کے کہ قول صحیح نہیں ہے۔ ان 
گناہوں میں بنیادی طور پر تقریر شامل ہوتی ہے لیکن اس میں دوسری چیزیں شامل ہو سکتی ہیں 
جیسے کی کے آقار کا این شیورد گگاہیں ار فیک کی تر اح سید میں تقد لال کا کرحت 
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اور ایک دوسرے کی جاسوسی یا غیبت نہ کریں۔ کیا تم میں سے کوئی یہ پسند کرے گا کہ اپنے ..." 
'...بھائی کے مرنے پر اس کا گوشت کھائے؟ تم اس سے نفرت کرو گے 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ یہ گناہ ان اکثر گناہوں سے بھی بدتر ہیں جو انسان اور اللہ تعالیٰ کے 
درمیان ہوتے ہیں۔ یہ اس لیے ہے کہ انسان اور اللہ تعالیٰ کے درمیان جو گناہ ہیں وہ اس کی طرف 
سے معاف ہو جائیں گے اگر گناہ گار سچے دل سے توبہ کر لے۔ لیکن اللہ تعالیٰ غیبت کرنے والے یا 
بہتان لگانے والۓ کو اس وقث تک معاف نہیں کرتا جب تک کہ ان کا شکار پہلے انہیں معاف نہ کر 
دے۔ اگر وہ ایسا نہیں کرتے ہیں تو قیامت کے دن غیبت کرنے والے !یہتان لگانے والے کی نیکیاں ان 
کے شکار کو بطور معاوضہ دی جائیں گی اور اگر ضرورت ہو تو مقتول کے گناہ ان کے غیبت 
کرنے والے 'یہتان لگانے والے کو دیئے جائیں گے جب تک کہ انصاف قائم نہ ہوجائے۔ یہ غیبت 
کرنے والے /یہتان لگانے والے کو جہنم میں پھینکنے کا سبب بن سکتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح 
مسلم نمبر 6579 میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


غیبت صرف اس صورت میں جائز ہے جب کوئی کسی دوسرے شخص کو نقصان پہنچانے کی 
وارننگ دے رہا ہو اور اس کی حفاظت کر رہا ہو یا اگر کوئی شخص کسی تیسرے فریق کے ساتھ 
دوسرے کے خلاف شکایت حل کر رہا ہوء جیسے کہ قانونی مقدمہ۔ 


سب سے پہلے ان کبیرہ گناہوں کے برے نتائج کا علم حاصل کر کے غیبت اور غیبت سے بچنا 
چاہیے۔ دوسری بات یہ ہے کہ ایک شخص کو صرف وہ الفاظ ادا کرنے چاہئیں جو وہ خوشی سے اس 
شخص کے سامنے کہے جو یہ جانتے ہوئے کہ وہ اسے جارحانہ انداز میں نہیں لیں گے۔ تیسرا یہ کہ 
ایک مسلمان کو دوسرے کے بارے میں صرف اس صورت میں الفاظ ادا کرنے چاہئیں جب وہ کسی 
دوسرے کے بارے میں یہ یا اس سے ملتے جلتے الفاظ کہنے میں کوئی اعتراض نہ کرے۔ مطلبء 
انہیں دوسروں کے بارے میں بات کرنی چاہئے کہ وہ کس طرح چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے بارے میں 
بات کریں۔ آخر میں ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے عیوب کو ٹھیک کرنے پر توجہ دے اور جب 
خلوص نیت سے کرے تو یہ اسے دوسروں کی غیبت اور غیبت کرنے سے روکے گا۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی یہ خصوصیت بھی اچھی صحبت کی اہمیت پر دلالت کرتی ہے۔ 


مسلمانوں کو یاد رکھنا چاہیے کہ سچی محبت کی ایک بڑی نشانی یہ ہے کہ جب کوئی اپنے محبوب 
کو الله تعالیٰ کی اطاعت کی طرف راغب کرتا ہے جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی 
شافکری سے وزیلد گر تاہاوں تی کاا فی کے سای انتا کرعاشائل سے ان سے کر اطافت وا 
اور آخرت دونوں میں کامیابی اور سلامتی کا باعث بنتی ہے۔ جو شخص کسی شخص کے لیے حفاظت 
اور کامیابی کا خواہاں نہیں ہے وہ کبھی بھی ان سے حقیقی محبت نہیں کر سکتا چاہے وہ کیا دعویٰ 
کرے یا دوسرے شخص کے ساتھ کیسا سلوک کرے۔ جس طرح بندہ اس وقت خوش ہوتا ہے جب اس 
کے محبوب کو دنیاوی کامیابی ملتی ہے جیسے نوکری کی؛ وہ بھی اپنے محبوب سے آخرت کی 
کسی کی کھت جئے کا اکر دی نیشن مرو کی کاظکتارو کلبلی کے یں امو ٹاک 
خاص طور پر اگلے جہان میں تو وہ اس سے محبت نہیں کرتا۔ 


اك سوا عائی ات موب کو سا تا آخوت سی کات اور غنات کا سائت فرت ترک مھا اور 
دیکھنا برداشت نہیں کرسکتا۔ یہ صرف اللہ تعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت کے ذریعے ہی ممکن ہے۔ اس 
لیے وہ ہمیشہ اپنے محبوب کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی طرف راغب کرتے۔ اگر کوئی شخص اللہ 
سبحانہ وتعالیٰ کی اطاعت کے بجائے کسی دوسرے کو اپنے ذاتی مفاد یا دوسروں کے مفاد کی طرف 
لے جائے تو یہ اس بات کی واضح علامت ہے کہ وہ ان سے حقیقی محبت نہیں رکھتے۔ یہ تمام 
رشتوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے دوستی اور رشتہ دار۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کو یہ اندازہ لگانا چاہیے کہ آیا اس کی زندگی میں وہ لوگ جو انہیں اللہ تعالیٰ کی 
طرف لے جاتے ہیں یا نہیں۔ اگر وہ ایسا کرتے ہیں تو یہ ان کے لیے ان کی محبت کی واضح علامت 
ہے۔ اگر وہ ایسا نہیں کرتے تو یہ اس بات کی واضح علامت ہے کہ وہ ان سے حقیقی محبت نہیں 
:کرتے۔ باب 43 از زخرف؛ آیت 67 


“اس دن قریبی دوست ایک دوسرے کے دشمن ہوں گے سوائے نیک لوگوں کے۔” 


والدین کی عزت کرنا 


اگرچہ فوجی مہمات میں حصہ لینا اسلام کی طرف سے ضروری اور بہت زیادہ اجروثواب رکھتا تھاء 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس بات کو یقینی بناتے کہ سپاہی کے والدین ان کے جانے کی منظوری 
دیتے۔ چند مختلف مواقع پر جب بعض بوڑھے والدین نے حضرت عمر رضی اللہ عنہ سے اپنے بیٹوں 
کی گمشدگی کی شکایت کی جو فوجی مہمات پر روانہ ہوئے تھے تو آپ انہیں حکم دیتے کہ وہ اپنے 
والدین کے پاس واپس جائیں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات: 

جلد 1ء صفحہ 383-380 میں بحث کی گئی ہے۔ 


والدین کے ساتھ حسن سلوک مسلمانوں میں ایک مشہور خصوصیت ہے عام طور پر دیکھا جائے تو 
لیکن بدقسمتی سے بہت سے لوگ اس اہم فرض کو پورا کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ الله تعالیٰ نے قرآن 
کریم کے متعدد مقامات پر والدین کے ساتھ حسن سلوک کو صرف اسی کی عبادت کے ساتھ رکھا ہے 
:جیسے کہ بات 17 الاسراء آیت 28 


اور تمہارے رب نے حکم دیا ہے کہ تم اس کے سوا عبادت نہ کرو اور والدین کے ساتھ حسن سلوک " 
کرو۔ خواہ ان میں سے ایک یا دونوں آپ کے ساتھ بڑھاپے کو پہنچ جائیں ان کو "اف "نہ کہو ' اور 
ان کو دھتکار نہ دو بلکہ ان سے اچھی بات کہو۔ 


درحقیقت یہی آیت مسلمانوں کو منع کرتی ہے کہ وہ اپنے والدین کے لیے ناراضگی کے لیے ایک لفظ 
بھی بولیں۔ قرآن مجید کے ایک اور مقام پر الله تعالیٰ نے اپنے شکر گزار ہونے کو والدین کے شکر 
:گزار ہونے کو ملایا ہے۔ باب 31 لقمانء آیت 14 


۰ 


“...میرا اور اپنے والدین کا شکر گزار رہو ' 


حالانکہ والدین کے ساتھ حسن سلوک کا حکم دینے والی لاتعداد احادیث موجود ہیں سنن ابن ماجہ نمبر 
میں موجود ایک حدیث اس کی اہمیت کو سمجھنے کے لیے کافی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی 3662 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے کسی ایسے شخص کو جواب دیا جس نے سوال کیا کہ والدین کے کیا حقوق ہیں 
یہ اعلان کر کے کہ وہ بچے کے جنت یا جہنم ہیں۔ یعنی اگر کوئی اللہ تعالیٰ کے لیے اپنے والدین کے 
ساتھ حسن سلوک کرے تو اس کی وجہ سے وہ جنت میں داخل ہو سکتے ہیں۔ لیکن جو لوگ اپنے 
والدین کے ساتھ بدسلوکی کرتے ہیں وہ اس کی وجہ سے جہنم میں ڈالے جا سکتے ہیں۔ 


۶ ۶و مم 
ہے خاص کر اس دن اور دور میں مسلمانوں کو صبر کرنے کی کوشش کرنی چاہیے اور والداین سے 
جھگڑا نہیں کرنا چاہیے۔ اگر کوئی مسلمان ان سے اختلاف کرتا ہے تو وہ ہر وقت ان کا احترام کر 
سکتا ہے اور اسے برقرار رکھنا چاہیے۔ 


دو مقدس مساجد میں تبدیلیاں 


جوم 


زمین پر بہترین مقامات 


مدینہ منورہ میں مسجد نبوی صلی اللہ علیہ وسلم ابتدا میں اینٹوں سے بنائی گئی تھی جس کے اوپر 
کھجور کے پتوں سے بنی ہلکی چھت تھی۔ حضرت ابوبکر صدیق رضی اللہ عنہ نے اپنے دور خلافت 
میں اس میں کوئی بہتری نہیں کی۔ لیکن اپنی خلافت کے دوران حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اسے 
بڑھایا اور اس کی دوبارہ تعمیر اسی طرح کی جس طرح آنحضرت صلی الہ علیہ وسلم کے زمانے 
میں ہوئی تھی یعنی اینٹوں اور کھجور کے پتوں سے اور وہ بھی اس کے لکڑی کے ستونوں کو بحال 
کیا۔ اپنے دور خلافت میں حضرت عثمان رضی اللہ عنہ نے تبدیلیاں اور بڑے اضافے کیے۔ اس نے 
اس کی دیواریں کٹے ہوئے پتھر اور پلستر سے بنائی تھیں اس کے ستون پتھر کے اور اس کی چھت 

ساگوان کی تھی۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے مکہ میں مسجد الحرام میں کچھ معمولی تبدیلیاں بھی کیں۔ اس نے مقام ابراہیم 
کو ساس سے مل کیہ ای کک سس کی نا را رآ اح اک اکر کے لے مت آ 
کعبہ کا طواف کرنا اور وہاں نماز ادا کرنا آسان ہو جائے۔ اس نے مسجد کے اس پاس کے کچھ 
مکانات خرید کر گرا کر مسجد کو بڑا کیا۔ اس نے مسجد کے چاروں طرف نیچی دیواریں بھی بنوائیں 
ٹکو ارغ یں کراع کلگاتے ھا سقود فع ید نا ام اسلای میں لن الخطام ان کی :نکی اون 

زمانہ جلد 1ء صفحہ 387 میں بحث کی گئی ہے۔ 


انہوں نے سنن ابن ماجہ نمبر 738 میں موجود حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی حدیث کو 
عملی جامہ پہنایا۔ اس میں یہ نصیحت ہے کہ جو شخص اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے مسجد بنائےء 


چاہے وہ چڑیا کے برابر بھی ہو۔ گھونسلہ یا اس سے چھوٹا اللہ تعالیٰ ان کے لیے جنت میں گھر بنائے 
گا۔ اس پر امام ابن کثیر کی کتاب زندگی؛ جلد 2ء صفحہ 202-1 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 1528 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک سب سے محبوب جگہیں مسجدیں ہیں اور سب سے زیادہ ناپسندیدہ 
جگہیں بازار ہیں۔ 


اسلام مسلمانوں کو مساجد کے علاوہ کسی اور جگہ جانے سے منع نہیں کرتا۔ اور نہ ہی یہ انہیں 
ہمیشہ مساجد میں رہنے کا حکم دیتا ہے۔ لیکن یہ ضروری ہے کہ وہ باجماعت نمازوں کے لیے مساجد 
میں جانے اور مذہبی اجتماعات میں شرکت کو غیر ضروری طور پر بازاروں میں جانے سے زیادہ 
ترجیح دیں۔ 


جب ضرورت پیش آئے تو دوسری جگہوں مثلا شاپنگ سینٹرز میں جانے میں کوئی حرج نہیں ہے 
لیکن مسلمان کو چاہیے کہ وہ بلا ضرورت وہاں جانے سے گریز کرے کیونکہ یہ وہ جگہیں ہیں جہاں 
گناہ زیادہ ہوتے ہیں۔ جبکہ مساجد سے مراد گناہوں سے پناہ گاہ اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت کے لیے ایک 
آرام دہ جگہ ہے اس میں اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے 
کس کا سانتا رتا قایس سی ا ظڑے اری ظطالب لم ہر نی سے انظااء کر تا ہے خینا کر 
یہ مطالعہ کے لیے ایک ماحول ہے اسی طرح مسلمان بھی مساجد سے فائدہ اٹھا سکتے ہیں کیونکہ 
ان کا مقصد مسلمانوں کو مفید علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی ترغیب دینا ہے تاکہ وہ اللہ 
اق کی اظامت کر مسا 


ایک مسلمان کو نہ صرف مساجد کو دوسری جگہوں پر ترجیح دینی چاہیے بلکہ انھیں دوسروں جیسے 
کہ اپنے بچوں کو بھی ایسا کرنے کی ترغیب دینی چاہیے۔ درحقیقت یہ نوجوانوں کے لیے گناہوں 


جرائم اور بری صحبت سے بچنے کے لیے بہترین جگہ ہے جس سے دونوں جہانوں میں مصیبت اور 
پشیمانی کے سوا کچھ حاصل نہیں ہوتا۔ 


مسافروں کے لیے 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اونٹوں کی ایک بڑی تعداد مختص کی تاکہ ان لوگوں کے لیے جن 
کے پاس سواری کے جانور نہیں تھے اسلامی خطوں کے درمیان چلنا آسان ہو جائے۔ اس نے فوڈ 
ہاؤسز قائم کیے جو پھنسے ہوئے مسافروں اور غیر ملکی مہمانوں کی مدد کرتے تھے۔ اس نے مکہ 
اور مدینہ کے درمیان سفر کرنے والے مسافروں کے لیے رزق اور سواری کا انتظام کیا۔ اس پر امام 
محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 389-388 میں بحث کی 

گئی ہے۔ 


:عمر رضی اللہ عنہ نے مسافر کی مدد کے لیے قرآنی احکامات پر عمل کیا۔ باب 2 البقرہء آیت 215 


وہ آپ سے پوچھتے ہیں کہ وہ کیا خرچ کریں؟ آپ کہہ دیجئے کہ جو کچھ تم خرچ کرتے ہو وہ 
مسافر کے لیے ہے 


مسافر وہ اجنبی ہے جو پردیس میں پھنس گیا ہے۔ اللہ تعالیٰ مسلمانوں کو ترغیب دیتا ہے کہ وہ اپنے 
سفر میں ان کی مدد کرنے کے لیے اپنے مال میں سے کچھ ان کو دے دیں کیونکہ انہیں مدد کی 
ضرورت ہو سکتی ہے اور ان کے اخراجات بہت زیادہ ہیں۔ جس کے پاس مال ہے اس کو چاہیے کہ 
وہ اس اجنبی کے ساتھ ہمدردی کرے اور ان کی ہر ممکن مدد کرے خواہ وہ ان کو کھانا یا نقل و حمل 

کا ذریعہ دے یا سفر کے دوران ان پر ہونے والی کسی بھی برائی سے بچائے۔ 


اس کے علاوہء اس میں کوئی بھی مسلمان شامل ہو سکتا ہے جس کا ان کے گھر سے باہر سامنا ہو۔ 
سنن ابو داؤد نمبر 4815 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جب لوگ عوام میں ملیں تو عوامی سڑک کے حقوق کو ادا کریں۔ 


اس حدیث میں سب سے پہلی بات یہ ہے کہ مسلمان اپنی نگاہیں نیچی رکھیں اور ان چیزوں کی طرف 


اس حدیث میں اگلی چیز جو نصیحت کی گئی ہے وہ یہ ہے کہ اپنے نقصان کو دوسروں سے دور 
رکھیں۔ اس میں تقریر کی صورت میں دونوں نقصانات شامل ہیںء جیسے کہ بد زبانی اور غیبت کرنا 
اور جسمانی حرکات سے ہونے والا نقصان۔ درحقیقت کوئی شخص اس وقت تک چا مومن نہیں ہو 
سکتا جب تک کہ وہ اپنے جسمانی اور زبانی نقصان کو لوگوں اور ان کے مال سے دور نہ رکھے۔ 
اس کی تصدیق سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ دوسرے کو سلام کا اسلامی سلام واپس کرنا چاہیے۔ اس 
مو اکی اقظ رس سای سا کا غر کر ار کی سی لف غل سے من کا انار مت 
شامل ہے۔ کسی کی باتوں سے دوسروں کو سکون پہنچانا اور پھر اپنے عمل سے نقصان پہنچانا 


آخر میں زیر بحث مرکزی حدیث مسلم کو نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے کی تلقین 
کرتی ہے۔ اسے جامع ترمذی نمبر 2172 کی حدیث میں مذکور تین درجوں کے مطابق انجام دیا 
جائے۔ اعلیٰ ترین درجہ یہ ہے کہ اسے حدود شریعت کے اندر رہتے ہوئے کیا جائے۔ اگلی سطح یہ 
ہے کہ ا اھے القاط کے مکو کیا جال اور ساھت انی دروم یہ حم کہ سے اس ٹن سے 
کرنا یعنی چھپ کر کرنا۔ یہ فرض ہمیشہ اسلامی علم کے مطابق اور نرمی سے ادا کرنا چاہیے۔ اکثر 


مسلمان صحیح بات کی نصیحت کرتے ہیں لیکن جب وہ اسے سختی سے کرتے ہیں تو وہ لوگوں کو 
اللہ تعالیٰ کی اطاعت سے مزید دور کرتے ہیں۔ اس لیے علم کو حسن سلوک کے ساتھ جوڑنا بہت 
ضروری ہے تاکہ مشورہ دوسروں پر مثبت انداز میں اثر انداز ہو۔ 


سا سا قرف کی و لہ کرٹ کرت کر ور سی کا وک فان کان کسر سیات کر انتا 
چاہیے اور تمام لوگوں کے لیے ظاہر کرنا چاہیے چاہے وہ کسی بھی مذہب سے ہو۔ 


تجارتی راستوں کو بہتر بنانا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسلامی خطوں کے بنیادی ڈھانچے کو بہتر بنانے جیسے آبی 
گزرگاہوں کی کھدائی اور پلوں کی مرمت کے لیے بہت بڑے اقدامات کیے تھے۔ اس نے آسان سفر 
اور تجارت کی سہولت کے لیے مختلف دور دراز علاقوں کے درمیان راستے بنائے۔ مثال کے طور 
پر اس نے ایک پرانی آبی گزرگاہ دوبارہ کھودی تھی جو جزیرہ نما عرب کو الفستات سے جوڑتی 

تھی جو مصر کا نیا دارالحکومت بن گیا۔ اس سے پورے خطے میں خوشحالی آئی۔ 


اس نے دریائے دجلہ سے بصرہ شہر تک پانی لانے کے لیے ایک آبی گزرگاہ بھی کھودی تھی۔ اس 
پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 391-390 میں بحث 


عام طور پر یہ حلال زندگی کی تلاش کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2072 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ کسی نے اپنے ہاتھ کی کمائی سے بہتر چیز نہیں کھائی۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کے لیے سستی کا شکار نہ ہوں۔ 
بدقسمتی سے؛ بہت سے سمسلمان ایک حلال پیشے سے منہ موڑ لیتے ہیںء سماجی فوائد حاصل کرتے 
ہیں اور مساجد میں آباد ہوتے ہیں اور یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ ہے؛ ان کے رزق 
کے لیے۔ یہ اللہ تعالیٰ پر بالکل بھروسہ نہیں ہے۔ یہ صرف سستی ہے جو اسلام کی تعلیمات سے 


متصادم ہے۔ دولت حاصل کرنے کے سلسلے میں اللہ تعالیٰ پر حقیقی بھروسہ یہ ہے کہ الله تعالیٰ نے 
کسی نی کر لن کی لی طکک تھے نرام گا اسان کیا دش رود اتد کی تعالات کے 
مطابق حلال مال حاصل کر سکیں اور پھر اللہ پر بھروسہ کریں۔ اللہ تعالیٰ ان ذرائع سے انہیں حلال 
مال مہیا کرے گا۔ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ نہیں ہے کہ وہ اپنے بنائے ہوئے ذرائع کو 
استعمال کرنے سے ۔ستبردار ہو جائے کیونکہ اس سے وہ بے کار ہو جائیں گے اور اللہ تعالیٰ فضول 
چیزوں کو پیدا نہیں کرتا۔ الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا مقصد یہ ہے کہ کسی کو مشکوک یا ناجائز 
ذرائع سے مال کمانے سے روکا جائے۔ ایک مسلمان کی حیثیت سے ان کے رزق پر پختہ یقین رکھنا 
چاہیے جس میں دولت بھی شامل ہے آسمان و زمین کی تخلیق سے پچاس ہزار سال پہلے ان کے لیے 
مختص کی گئی تھی۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6748 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ 
ققوم کی می کخالت می قسن تو سی ایک لتاق کا رم ہے کہ انت لال در امت مت 
کرنے کی کوشش کرے جو کہ انبیاء علیہم السلام کی روایت ہے۔ صحیح بخاری نمبر 2072 میں 
موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ اللہ تعالیٰ کی طرف سے فراہم کردہ ذرائع کو 
اسکسا 0رت ای یں سس کرت گکاانک ہی بت گر تلم اس نے فی ایس قفت کے لس 
پیدا کیا ہے۔ لإٰذا ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرتے ہوئے سستی نہیں کرنی چاہیے جب کہ ان 
کے پاس اپنی کوششوں سے حلال مال کمانے کے ذرائع ہوں اور اللہ تعالیٰ کی طرف سے ان کے لیے 
فراہم کیے گئے ذرائع ہوں۔ 


اسلامی شہر 


جیسا کہ ان کی خلافت کے دوران اسلامی سلطنت بہت زیادہ پھیلیء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے 
اسلامی علاقوں اور نئی فتح شدہ زمینوں کے درمیان کی زمینوں میں شہر تعمیر کروائے تھے۔ انہوں 
نے لوگوں کو اپنے خاندانوں کے ساتھ منتقل ہونے کی ترغیب دی اور انہیں روزگار کے مواقع فراہم 
کرنے میں مدد کی۔ وہ ان شہروں کے اندر مساجدء گھرہ بازار اور جو کچھ بھی لوگوں کو اچھی 
زندگی دینے کے لیے درکار تھاء بناتا ہے۔ یہ شہر غیر مسلموں کے لیے سیکھنے کے مرکز بن گئے 
جہان وہ اسن بات کا مشاہدہ کر سیکتۓ تھے کہ اشن طرع اسلام کن تعلیمات کو تافذ کرتے سے امن 
انصاف اور دیگر فوائد سب تک پہنچتے ہیں۔ بہت سے لوگوں کے اسلام قبول کرنے کی ایک وجہ یہ 
تھی۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 393-391 


بدقسمتی سے وہ کچھ لوگ ہیں جو دعویٰ کرتے ہیں کہ اس دنیا میں ایمان کی ضرورت نہیں ہے اور 
دوسرے هو لمات س: فذھری کرک مین گر الااقائی کی امظلسات اطاعت کی یں ات کا دعرط 
کرنا ہی کافی ہے۔ لیکن معاشرے کے اندر جرائم میں اضافہ ایمان کی اہمیت کو ثابت کرتا ہے اور علم 
و عمل سے اس کو تقویت دیتا ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ جرائم اور گناہ صرف اس صورت میں 
ہوتے ہیں جب ایک شخص یہ محسوس کرتا ہے کہ اسے یا تو اپنے اعمال کے لیے کوئی نتیجہ نہیں 
بھگتنا پڑے گاء جیسے کہ جیلء یا وہ کسی طرح ان سے بچ جائیں گے مثلاً ملک سے فرار ہو کر۔ 
لیکن جو شخص اس بات پر یقین رکھتا ہے کہ چاہے وہ کوئی بھی عمل کرےء خواہ کھلا ہو یا خفیہء 
بڑا ہو یا چھوٹاء اور اس سے کوئی فرق نہیں پڑتا کہ وہ ایک دن کوئی بھی حربے آزماتا ہے بلاشبہ 
وہ ایسا وقت آئے گا جہاں اس کے تمام اعمال کا حساب لیا جائے گاء وہ کرنے سے پہلے ہمیشہ دو بار 
سوچے گا۔ جرم یا گناہ؟ اگر اس عقیدہ کو اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کے 
ذریعے تقویت دی جائے تو یہ جرائم اور گناہوں کے ارتکاب سے باز آجائے گا۔ اگر لوگ اس طرح 
کام کریں تو معاشرے میں امن اور انصاف پھیلے گا۔ جرائم کی شرح میں کمی آئے گی اور زمانہ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور آپ کے صحیح ہہدایت یافتہ خلفائے راشدین رضی اللہ 
عنہم کے دور سے قریب تر ہو جائے گا۔ صرف یہی حقیقت ایمان کی اہمیت کی نشاندہی کرتی ہے اور 
معاشرے میں علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کے ذریعے اسے مضبوط کرتی ہے۔ باب 16 
:النحل؛ آیت 90 


بے شک اللہ عدل اور حسن سلوک اور رشتہ داروں کی مدد کا حکم دیتا ہے اور بے حیائی اور برے ” 
''کام اور ظلم سے منع کرتا ہے۔ وہ تمہیں نصیحت کرتا ہے کہ شاید تم نصیحت حاصل کرو۔ 


اچھا خرچ 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے نئے شہر تعمیر کیے تو گھر ابتدا میں سرکنڈوں سے بنائے گئے 
تھے۔ کوفہ اور بصرہ جیسے شہروں میں آگ لگنے کے بعد سرکنڈوں سے بنے ان میں سے بہت 
سے گھر تباہ ہو گئے۔ گورنروں نے انہیں اینٹوں سے دوبارہ تعمیر کرنے کی اجازت مانگی۔ حضرت 
عمر رضی اللہ عنہ نے اجازت تو دے دی لیکن اسراف سے بچنے کے لیے یہ کہہ کر تنبیہ کی کہ 
کسی گھر میں تین کمرے سے زیادہ نہیں ہونا چاہیے اور نہ ہی اونچی عمارتوں کی تعمیر میں کسی کا 
مقابلہ کرنا چاہیے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء 

صفحہ 400-399 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ نے جو مصر کے گورنر تھے نے الفوسط شہر قائم کیاء جو اس وقت 
لیے جب وہ مصر گئے تو ان کے پاس رہنے کی جگہ تھی۔ جب حضرت عمر رضی اللہ عنہ کو اطلاع 
ملی تو آپ نے حکم دیا کہ گھر کو گرا دیا جائے اور اس کی جگہ مقامی لوگوں کی خدمت کے لیے 
ایک از ان سان کات این ھی عم کہ ای سد بن الظظاف) یکر سئنی اور فی مك 1 


جامع ترمذی نمبر 2482 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
جو عمارتوں پر خرچ کیا جائے۔ 


اس میں حلال چیزوں پر خرچ کرنا بھی شامل ہے جو اسراف؛ فضول خرچی یا اسراف سے پاک ہے۔ 
جو تعمیر ضروری ہو اس پر خرچ کرنا اس حدیث میں شامل نہیں ہے بلکہ وہ تعمیر ہے جو ضرورت 
سے باہر ہو۔ یہ ناپسندیدہ ہے کیونکہ تعمیرات پر خرچ آسانی سے فضول خرچی اور اسراف کا باعث 


اہ ا گج عااو کو قکسن تی اتی مال امھ کرتاتے ان کاعمم عق اور اھ کتلئ کی 
رضا کے لیے خرچ کرنے کا امکان کم ہے۔ نیز یہ طرز عمل اکثر ایک مسلمان کو لمبی زندگی کی 
امیدوں کو اپنانے کی طرف لے جاتا ہے کیونکہ جو یہ سمجھتا ہے کہ اس دنیا میں ان کا قیام بہت 
مختصر ہے وہ ایک خوبصورت گھر بنانے میں توانائی اور دولت کو ضائع نہیں کرے گا۔ لمبی عمر 
کی سی وا آسش رن کی تھے ہی کرلی اعثال قغام سی کے اومیت ک شاف ک و سئل 
میں ہمیشہ اچھے کام انجام دے سکتے ہیں۔ یہ کسی کو مخلصانہ توبہ میں تاخیر کرنے کا سبب بھی بنتا 
ہے یہ یقین رکھتے ہوئے کہ وہ مستقبل میں ہمیشہ بہتر کے لیے بدل سکتے ہیں۔ آخر میںء یہ اس دنیا 
میں اپنے طویل قیام کے لیے زیادہ آرام دہ زندگی پیدا کرنے کے لیے دنیا کے لیے مزید کوششیں وقف 
کرنے کا سبب بنتا ہے۔ 


غیر ضروری تعمیرات میں بڑھ چڑھ کر حصہ لینا انسان کے لیے وقت گزارتا ہے جو کہ اسے انتہائی 
تھکاوٹ کے باعث نفلی اعمال مثلا روزہ اور رات کی نماز ادا کرنے سے روکتا ہے۔ یہ انہیں اسلامی 
علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی کوشش کرنے سے بھی روکتا ہے۔ 


آخر کارء حقیقت میں غیر ضروری تعمیرات میں حصہ لینا کبھی ختم نہیں ہوتا۔ مطلبء جس لمحے 
کوئی شخص اپنے گھر کا ایک حصہ مکمل کر لیتا ہے وہ اس وقت تک دوسرے حصے میں چلا جاتا 
ہے جب تک کہ سائیکل خود کو دہرا نہ جائے۔ 


لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ تمام چیزوں کے حوالے سے جو ان کی ضرورت کے مطابق ہے 
صرف تعمیرات ہی پر عمل کریں تاکہ وہ ان منفی نتائج سے بچ سکیں۔ 


غرور سے بچنا 


جب عمر بن خطاب نے عتبہ ابن غزوان رضی اللہ عنہ کو بصرہ کے گورنر کی حیثیت سے روانہ کیا 
تو اس نے انہیں اللہ تعالیٰ سے ڈرنے کی تلقین کی اور تکبر اختیار کرنے سے خبردار کیا کیونکہ اس 
سے ان کے مسلمان بھائیوں کے ساتھ تعلقات خراب ہو جائیں گے۔ اس نے اسے یاد دلایا کہ بطور 
رہنما اس کی بات سنی جائے گی اور اس کی اطاعت کی جائے گی اور یہ اس کے لیے بہت بڑی 
نعمت ہو گی جب تک کہ وہ خود سے بہتر محسوس نہ کرے اور نہ ہی دوسروں کو حقیر سمجھے۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 353-352 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم کی حدیث نمبر 265 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی کہ 
جس کے دل میں ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں نہیں جائے گا۔ انہوں نے واضح کیا کہ فخر 
اس وقت ہوتا ہے جب کوئی شخص سچائی کو مسترد کرتا ہے اور دوسروں کو حقیر سمجھتا ہے۔ 


شی رعت7-ے فی فک اعتال کی کرت داز لات می دی کی برجھ اک راف با نے 
جب کوئی شیطان کو دیکھتا ہے اور جب وہ مغرور ہو گیا تو اس کی ان گنت سالوں کی عبادت نے 
اسے کیسے فائدہ نہیں پہنچایا۔ درحقیقتء مندرجہ ذیل آیت واضح طور پر غرور کو کفر سے جوڑتی 
:ہے اس لیے ایک مسلمان کو ہر قیمت پر اس بری صفت سے بچنا چاہیے۔ باب 2 البقرہء آیت 34 


اور جب ہم نے فرشتوں سے کہا کہ آدم کو سجدہ کرو۔ تو انہوں نے سجدہ کیا سوائے ابلیس کے۔ اس 
نے انکار کیا اور تکبر کیا اور کافروں میں سے ہو گیا۔ 


مغرور وہ ہے جو حق کو اس وقت رد کرتا ہے جب وہ ان کے سامنے پیش کیا جاتا ہے کیونکہ یہ ان 
کی طرف سے نہیں آیا تھا اور یہ ان کی خواہشات اور ذہنیت کو چیلنج کرتا ہے۔ مغرور شخص یہ بھی 
مانتا ہے کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں حالانکہ وہ اپنے آخری انجام اور دوسروں کے آخری انجام سے 
بے خبر ہیں۔ یہ صریح جہالت ہے۔ درحقیقت کسی بھی چیز پر فخر کرنا بے وقوفی ہے۔ یہاں تک کہ 
نیک اعمال بھی اللہ تعالیٰ کی عطا کردہ الہامء علم اور قوت کی وجہ سے ہوتے ہیں۔ لہٰذا جس چیز کا 
تعلق فطری طور پر نہیں ہے اس پر فخر کرنا صریح حماقت ہے۔ یہ بالکل ایسے ہی ہے جیسے ایک 
شخص جو اس حویلی پر فخر کرتا ہے جس کا وہ مالک بھی نہیں اور نہ ہی رہتا ہے۔ 


یہی وجہ ہے کہ فخر اللہ تعالیٰ کے لیے ہے کیونکہ وہی ہر چیز کا خالق اور پیدائشی مالک ہے۔ اللہ 
تعالیٰ کو للغارتے والاککیو کے سای جہئر مین ڈالاہھانے کا :اس کی اصخلق سلق آزوزدازد کین 1090 
میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے نقش قدم پر چل کر عاجزی اختیار 
کرے۔ عاجز واقعی تسلیم کرتے ہیں کہ ان کے پاس جو بھی بھلائی ہے اور وہ تمام برائیاں جن سے وہ 
محفوظ ہیں سوائے اللہ تعالیٰ کے کسی کی طرف سے نہیں۔ پس عاجزی انسان کے لیے غرور سے 
زیادہ موزوں ہے۔ انسان کو بے وقوف نہیں بنایا جانا چاہئے کہ عاجزی رسوائی کا باعث بنتی ہے 
کیونکہ الله تعالیٰ کے عاجز بندوں سے زیادہ عزت والا کوئی نہیں ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود حدیث میں اللہ تعالیٰ کے لیے تواضع 
اختیاز کرتۓ :والے کے ذرجات مین اضافےۓ کی ظمانت دی ہے۔ 


سچی شکرگزاری 


آپ کے دور خلافت میں جب اسلامی سلطنت تیزی سے پھیل رہی تھی اور اس کے نتیجے میں 
مسلمانوں کو دنیاوی برکات حاصل ہو رہی تھیں تو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اکثر واعظ دیتے 
تھے جس میں دنیا پرستی سے بچنے کی اہمیت پر بحث ہوتی تھی۔ انہوں نے لوگوں کو ترغیب دی کہ 
وہ دنیاوی چیزوں میں مشغول نہ ہوں اور اس کے بجائے اپنی کوششیں اللہ تعالیٰ کا شکر ادا کرنے پر 
مرکوز کریں؛ ان نعمتوں کو استعمال کرتے ہوئے جو انہیں اس کی خوشنودی کے لیے دی گئی ہیں۔ 
انہوں نے متنبہ کیا کہ وہ دنیاوی چیزوں میں جتنا زیادہ مشغول ہوں گے اللہ تعالیٰ کا اتنا ہی کم شکر 
ادا کریں گے اور اس کے نتیجے میں وہ دونوں جہانوں میں دینی نعمتوں سے محروم ہوجائیں گے۔ اس 
پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 404-402 میں بحث 

کی گئی ہے 


تسھفاح مر ا وک سای اتا لے گا سد کرای کے ما مرا کریرز اج وگ 
وہ الله تعالیٰ کا منکر بننے سے بچ جائے؛ جیسا کہ حقیقت میں ناشکری کرنے والاء نعمتیں دینے والے 
:کی حقارت کرتا ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 152 


“اور میرا شکر ادا کرو اور میرا انکار نہ کرو۔“ 


شکرگزاری کے تین پہلو یہ ہیں کہ داخلی طور پر اللہ تعالیٰ کو تمام نعمتوں کا واحد خالق اور عطا 
کرنے والا تسلیم کریں۔ اس کا ایک پہلو اپنی نیت کو درست کرنا ہے تاکہ وہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا 
کے لیے اعمال انجام دیں۔ اگلا پہلو زبان سے اللہ تعالیٰ کی حمد کرنا ہے۔ اور آخری اور اعلیٰ ترین 
پہلو یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے کے لیے اسلام کی بتائی ہوئی ہر نعمت کو استعمال کرتے 
:ہوئے عملاً اپنے عمل کے ذریعے شکر ادا کیا جائے۔ باب 14 ابراہیمہ آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ 
''کروں گا۔ لیکن اگر تم جھٹلاؤ گے تو میرا عذاب بہت سخت ہے۔ 


جیسا کہ سچا شکر نعمتوں میں اضافے کا باعث بنتا ہے مسلمانوں کو ڈرنا چاہیے کہ کفران نعمت ان 
کے پاس موجود نعمتوں کو یا تو ان سے چھین لی جائے یا ان کی نعمتوں کو ان کے خلاف استعمال 
کر کے دونوں جہانوں میں ان کے لیے بوجھ اور لعنت بن جائے۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے یہاں تک 
کرائی کر لہ نر الد شی مار سس جرح نی جار رر تاد اف اتا 
پڑے گا جیسا کہ ان کی ضمانت ہے۔ لیکن اگر وہ صحیح رویہ اختیار کریں گے تو ہر حال میں ان کی 
رہنمائی ہو جائے گی تاکہ انہیں دنیا میں ذہنی اور جسمانی سکون اور آخرت میں بڑا اجر ملے۔ یہ اس 
مریض کی طرح ہے جس کا آپریشن کیا جاتا ہے لیکن انہیں کوئی تکلیف محسوس نہیں ہوتی کیونکہ 
انہیں بے ہوشی کی گئی ہے۔ 


فوڈ بینکس 


غ سو ھا کے جرو کسی کے َتہَتَی ئن کے لا مل کے ضلاقن و ا ئ چرکراک 
کے سال میں واقع ہواء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے کھانے کی تلاش میں مدینہ آنے والوں کے 
لیے ف3 یک کا اقم کان لی کے لباک کر یی نایا کر این کے ان سے واتے تیر خسن کل ات 
کے پاس موجود ذرائع کے مطابق کھانا کھلایا جائے۔ وہ خود کھانا پکانے اور غریبوں اور ضرورت 
سو مین کھانا نیم کر کے کی تگڑاتیٰ کَرنا تھا ار مان کی کہ ازگزن کے لیے خوۃ کھاتا پکاتا کہا 
اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 414-412 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 

لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
نطق کے اک ےڈا فیاہ سرک :ای کرٹ رو وی ای سن اوک ھ از یی گنا ہے کرنکہ این مین 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
ژنگیوں کو ہس لے کے لیۓ انی بد کا جانااشائق ہے )جا ے یہ خرداکو مشکن میں ڈالتے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔'' 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 

:کریں۔ باب 28 القصص:؛ آیٹ 77 


ازن تی گڑو ھی ظز الد جح تار کر تی کی سے تا 


نرمی کے ساتھ سختی 


راکھ کے سال کے دورانء ایک سال جب مدینہ اور اس کے آس پاس کے علاقوں میں شدید قحط پڑا تو 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے چوری کی قانونی سزا کو عارضی طور پر معطل کر دیا۔ اس نے 
ایسا اس لیے کیا کیونکہ قانونی سزا پر عمل درآمد کی شرائط موجود نہیں تھیں۔ بھوک کی حالت میں 
دوسرے کا مال کھانے والا اس شخص کے برابر نہیں ہے جو لالچ کی وجہ سے دوسرے کا مال 
چوری کرے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے سمجھا کہ قرآن کریم کسی کو شدید بھوک کی حالت میں حرام 
کھانا کھانے کی اجازت دیتا ہے اس لیے اس کا اطلاق سختی کے وقت اپنا پیٹ پالنے کے لیے 

وش کامان لیت ا کیا لھا سا ہے ری بی نات 5 الات آ گ3 


تم پر مردہ جانورء خونء خنزیر کا گوشت اور وہ جانور جو اللہ کے سوا کسی اور کے لیے وقف ” 
کیے گئے ہیں اور وہ جانور جو گلا گھونٹ کر یا زور دار ضرب لگنے سے یا سر کے بل گرنے سے 
مارے گئے ہوں یا مارنے سے۔ سینگوں کےە اور جن میں سے کسی جنگلی جانور نے کھایا ٍ 
سوائے اس کے جو آپ ]اس کی موت سے پہلے [ذبح کر سکتے ہیں اور جو پتھر کی قربان گاہوں پر 
قربان کیے جاتے ہیں ...لیکن جو شخص شدید بھوک سے مجبور ہو اور گناہ کی طرف مائل نہ ہو۔ تو 
کے کیک الات الا سرتان سک 


چوروں پر کڑی تنقید اور دھمکیاں دی جاتیں اور بعض صورتوں میں کوڑے مارے جاتے لیکن قحط 
کے دوران اس سے زیادہ کچھ نہیں کیا گیا۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے قحط زدہ علاقوں سے صدقہ فطر جمع کرنے میں اگلے سال جب تک کہ قحط 
ختم نہ ہو گیاء تاخیر کی۔ 


صحابہ کرام رضی اللہ عنہم میں سے کسی نے بھی آپ کے احکام پر اعتراض نہیں کیا جیسا کہ وہ 
جائز تھے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 
میں بحث کی گئی ہے۔ 421-423 


یہ اسلام کی نرم طبیعت کی طرف اشارہ کرتا ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں 
استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور سے 
زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل کریں گے 
اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے گناہوں کا امکان 
کم رکھتا ہے بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر جو 
شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ پیار اور عزت حاصل 
کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب بچوں کے ساتھ نرمی سے 
برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر 
موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ 
مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
زیادہ تر معاملات میں؛ نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر ہوگا۔ 


حضور نبی اکرم صلى الله علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں اللہ تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو دوسروں 
:کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمرانء آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل " 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گاء اللہ تعالیٰ 
نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون کے ساتھ 
:حسن سلوک سے پیش آئیں۔ باب 20 طٛء آیت 44 
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اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ اجر 
ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


احتیاطی تدابیر اختیار کرنا بھروسہ ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ لوگوں کی حالت کا جائزہ لینے کے لیے شام جانے کا 
فیصلہ کیا۔ جب وہ جزیرہ نما عرب اور شام کے درمیان سرحد پر پہنچا تو اسے بتایا گیا کہ شام میں 
طاعون پھیل گیا ہے اور اسے واپس لوٹ جانا چاہیے۔ پھر صحابہ کرام رضی اللہ عنہ سے مشورہ کیا 
کہ کیا کیا جائے؟ ان میں سے بعض نے راستے پر قائم رہنے اور اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کا 
مشورہ دیا اور بعض نے مدینہ واپس آنے کا مشورہ دیاء کیونکہ احتیاط برتنا اللہ تعالیٰ پر بھروسہ 
کرنے کے منافی نہیں ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے واپسی کا فیصلہ کیا اور روانگی سے پہلے 
عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ ان کے کیمپ پر پہنچے اور انہیں خبر دی کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ فرمایا تھا۔ کہ اگر کسی ملک میں طاعون پھیل جائے تو لوگ 
اس میں داخل نہ ہوں۔ لیکن اگر وہ پہلے سے ہی اندر تھے جب طاعون پھیلی تو انہیں ملک سے باہر 

نہیں جانا چاہئے۔ صحیح بخاری نمبر 5729 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


اللہ تعالیٰ پر توکل: اللہ تعالیٰ کی رضامندی کے لیے فراہم کیے گئے ذرائع کو استعمال کرنے پر مشتمل 
ہے اور پھر اس بات پر پختہ یقین رکھنا کہ صورت حال کا نتیجہء جسے الہ تعالیٰ اکیلے چنتا ہےء 
اس میں شامل ہر فرد کے لیے بہترین ہے۔ .لہٰذا عمر رضی اللہ عنہ کا فیصلہ اللہ تعالیٰ پر بھروسہ 

کرنے پر مبنی تھا۔ 


جامع ترمذی نمبر 2344 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 

نصیحت فرمائی کہ اگر لوگ واقعی اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کریں تو وہ ان کو اسی طرح رزق دے گا 

جس طرح پرندوں کو دیتا ہے۔ وہ اپنے گھونسلے صبح بھوکے چھوڑتے ہیں اور شام کو سیر ہو کر 
طہ 

لوٹتے ہیں۔ 


اللہ سبحانہ وتعالیٰ پر واقعی بھروسہ وہ چیز ہے جو دل میں محسوس ہوتی ہے لیکن اعضاء سے ثابت 
ہوتی ہے یعنی جب کوئی اللہ تعالیٰ کی سچی اطاعت کرتا ہے اس کے احکام کو بجا لا کر اس کی 
:ممانعتوں سے اجتناب کرتا ہے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرتا ہے۔ باب 65 میں طلاق؛ آیت 3 


اور جو اللہ پر بھروسہ کرتا ہے تو وہ اس کے لیے کافی ہے“۔” 


توکل کا وہ پہلو جو داخلی ہے اس میں پختہ یقین رکھنا شامل ہے کہ صرف اللہ تعالیٰ ہی کسی کو فائدہ 
پہنچا سکتا ہے اور دنیاوی اور دینی معاملات میں نقصان دہ چیزوں سے بچا سکتا ہے۔ ایک مسلمان یہ 
اور نہ فائدہ پہنچا سکتا ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ پر صحیح معنوں میں بھروسہ کرنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ اللہ 
تعالیٰ نے جو اسباب مہیا کیے ہیں مثلاً دوا استعمال کرنا چھوڑ دے۔ جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث 
میں واضح طور پر ذکر ہے کہ پرندے اپنے گھونسلے چھوڑ کر رزق کی تلاش میں سرگرداں رہتے 
بین عبت کرئی الم تعالی کی عطا کرھد ظالت اور اسات کو امکال کر کات سض وہ اسلام کی تلینات 
:ہے۔ یہ بات بہت سی آیات اور احادیث میں واضح ہو چکی ہے۔ باب 4 النساءء آیت 1 


“اے ایمان والو احتیاط کرو۔' 


درحقیقت ظاہری عمل حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سنت ہے اور اللہ تعالیٰ پر بھروسہ 
کرنا ہی حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی باطنی کیفیت ہے۔ ظاہری روایت کو نہیں چھوڑنا چاہیے 
خواہ وہ باطنی اعتبار کا مالک ہو۔ 


اضق ارو ال کی فک سے ہام گرم ارام گا مال لین ا سم قفا ایق مو سے ءال 
لے مس اقبال کواین اشن قشم کیااک سا نے ہمت سے بی اطاعت کے آوہ:اطمان سن 
جن کا اللہ تعالیٰ مسلمانوں کو حکم دیتا ہے تاکہ وہ جہنم سے بچ سکیں اور جنت حاصل کر سکیں۔ ان 
باتوں کو چھوڑ دینا یہ دعویٰ کرتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ ان کو معاف کر دے گاء محض خواہش مندانہ 
سوچ ہے اور اس لیے قابل ملامت ہے۔ 


دوسری قسم کے اعمال وہ اسباب ہیں جو اللہ تعالیٰ نے اس دنیا میں لوگوں کے لیے اس لیے بنائے ہیں 
کہ وہ اس میں محفوظ رہیں جیسے کہ بھوک کے وقت کھانا پیناء پیاس لگنے پر پینا اور سرد موسم 
میں گرم کپڑے پہننا۔ جو شخص ان کو ترک کر کے اپنے آپ کو نقصان پہنچاتا ہے وہ قابل ملامت 
ہے۔ البتہ کچھ لوگ ایسے ہیں جنہیں اللہ تعالیٰ نے خاص قوت عطا کی ہے تاکہ وہ اپنے آپ کو نقصان 
پہنچائے بغیر ان ذرائع سے بچ سکیں۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
بغیر کسی وقفے کے دنوں کے روزے رکھتے تھے لیکن دوسروں کو اس طرح کرنے سے منع کرتے 
تھے جیسا کہ اللہ تعالیٰ نے ان کے لیے بغیر خوراک کی ضرورت کے براہ راست مہیا کیا تھا۔ اس کی 
تصدیق صحیح بخاری نمبر 1922 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے چوتھے سیدنا خلیفہ علی بن ابو طالب رضی اللہ عنہ کے لیے دعا فرمائی؛ تاکہ آپ 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم ان کے خلاف نہ ہوں۔ ضرورت سے زیادہ سردی یا گرمی محسوس کرنا۔ اس 
کی تصدیق سنن ابن ماجہ نمبر 117 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ لہٰذا اگر کوئی شخص ان 
ذرائع سے منہ موڑ لے لیکن اسے ال تعالیٰ اور لوگوں کے فرائض میں کوتاہی کے بغیر صبر کرنے 
.کی طاقت دی جائے تو یہ قابل قبول ہے۔ دوسری صورت میں یہ قابل الزام ہے 


الله تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کے سلسلے میں تیسری قسم کے اعمال وہ چیزیں ہیں جو ایک رسم کے 
طور پر مقرر کی گئی ہیں جنہیں اللہ تعالیٰ بعض اوقات بعض لوگوں کے لیے توڑ دیتا ہے۔ اس کی 
مثال وہ لوگ ہیں جو بغیر دوا کے بیماری سے شفا پاتے ہیں۔ یہ خاص طور پر غریب ممالک میں 


کافی عام ہے جہاں دوائی حاصل کرنا مشکل ہے۔ اس کا تعلق سنن ابن ماجہ نمبر 2144 میں موجود 
ایک حدیث سے ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک نہیں مرے گا جب 
تک کہ وہ اپنے لیے مختص کیے گئے ہر اونس کو استعمال نہ کر لے جو کہ صحیح مسلم کی ایک 
اور حدیث نمبر 6748 کے مطابق ہے۔ اللہ تعالیٰ نے آسمانوں اور زمین کو پیدا کرنے سے پچاس ہزار 
سال پہلے۔ لہٰذا جو شخص اس حدیث کو صحیح معنوں میں سمجھتا ہے وہ شاید یہ جانتے ہوئے بھی 
رزق تلاش نہ کرے کہ جو کچھ ان کے لیے بہت پہلے مختص کیا گیا تھا وہ ان سے محروم نہیں ہو 
سکتا۔ پس اس شخص کے لیے رزق حاصل کرنے کا رواج جیسا کہ نوکری کے ذریعے حاصل کرنا 
اللہ تعالیٰ نے توڑ دیا ہے۔ یہ ایک اعلیٰ اور نادر درجہ ہے۔ صرف وہی شخص جو اس طرح کا رویہ 
اختیار کر سکتا ہے بغیر کسی شکایت یا گھبراہٹ کے اور نہ ہی لوگوں سے کسی چیز کی توقع رکھے 
اگر وہ یہ راستہ اختیار کرتا ہے۔ غور طلب ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن 
ابوداؤد نمبر 1692 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ کسی شخص کے لیے یہ گناہ ہے کہ 
وہ اپنے کفیلوں کی کفالت میں کوتاہی کرے۔ وہ اس اعلیٰ عہدے پر ہو سکتے ہیں۔ 


اللہ تعالیٰ پر حقیقی بھروسہہ تقدیر پر راضی ہونے کا باعث بنتا ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ 
ان کے لیے جو کچھ بھی منتخب کرتا ہے وہ بغیر شکایت اور تبدیلی کی خواہش کے بغیر قبول کرتا 
ہے کیونکہ انہیں یقین ہے کہ الله تعالیٰ صرف اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا انتخاب کرتا ہے۔ 
:باب 2 البقرہ آیت 216 


شاقدات ْ نفد ت ۱ ۵افت ۱ ١‏ شاند آپ ایک حدز سند 
ٍٍ یہ نے کی سے ریب سو اور وہ کے یے اچھی ہو۔ اور شایذ اب یک چیز پ 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور اللہ جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے بہتر ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات کی پیروی 
کی جائےە حلال ذرائع کے استعمال سے کسی کو یہ یقین دلایا گیا ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے 
ہیںء اور باطنی اعتبار سے صرف اللہ کی ذات پر بھروسہ کیا گیا ہے۔ عالی مقامء فیصلہ کرے گاء جو 
بلاشبہ ہر فرد کے لیے بہترین انتخاب ہے چاہے وہ اس کا مشاہدہ کرے یا نہ کرے۔ 


تقدیر کو قبول کرنا 


سال ایک بڑی طاعون پھوٹ پڑی اور پورے ملک بالخصوص شام میں پھیل گئی۔ بہت سے 17 
بزرگ صحابہ جیسے ابو عبیدہ بن جراح اور معاذ بن جبل رضی الہ عنہ کا انتقال ہوا۔ ان سب نے 
صبر و تحمل سے کام لیا اور الله تعالیٰ کے فرمانبردار رہے اور جو کچھ اللہ تعالیٰ نے ان کے لیے 
مقرر کیا تھا اسے بخوشی قبول کیا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 426-424 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے ایک سادہ سی بات کو سمجھنا ضروری ہے جو ان کو تقدیر اور اس سے پیش آنے 
والی مشکلات کا صبر کے ساتھ مقابلہ کرنے میں مدد دے سکتی ہے۔ ایک شخص خوشی خوشی ایک 
کڑوی دوا لیتا ہے جسے اس کا ڈاکٹر اس کے علم؛ تجربے اور انتخاب پر مکمل بھروسہ کرتے ہوئے 
تجویز کرتا ہے جب تک کہ اس کا ڈاکٹر جانتا ہے کہ اس کے لیے کیا بہتر ہے۔ یہ سچ ہے اگرچہ وہ 
صرف انسان ہیں اور غلطیوں کا شکار ہیں۔ اس کے باوجود بہت سے مسلمان اللہ تعالیٰ پر اسی سطح 
پر بھروسہ کرنے میں ناکام رہتے ہیں حالانکہ اس کا علم لامحدود ہے اور اس کے انتخاب ہمیشہ 
دانشمندانہ ہوتے ہیں۔ مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ تقدیر اور اس سے آنے والی پریشانیوں کو قبول کرنے 
کی کوشش کریں جس طرح وہ کژوی دوا کھاتے ہیں یہ جانتے ہوئے بھی کہ یہ ان کے لیے بہتر ہے۔ 
انہیں یہ سمجھنا چاہئے کہ ان کو جن پریشانیوں اور مشکلات کا سامنا کرنا پڑتا ہے وہ ان کے لئے 
بہترین ہیں چاہے وہ ان میں موجود حکمتوں کو نہ سمجھیں یا ان کا مشاہدہ نہ کریں جس طرح وہ 
کڑوی دوائیوں کے پیچھے موجود سائنس کو خوشی سے نہیں سمجھتے ہیں۔ اگرچہ اکثر معاملات میں 
وہ کڑوی دوائیوں کے پیچھے سائنس کو کبھی نہیں سمجھ پائیں گے ایک وقت ضرور آئے گاء چاہے 
اس دنیا میں ہو یا آخرت میں جب ان کو درپیش تلخ مشکلات کے پیچھے کی حکمت ان پر آشکار 
ہوگی۔ لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ اس وقت صبر کے ساتھ یہ جانتے ہوئے کہ جلد ہی سب کچھ 
ظاہر ہو جائے گا۔ اس پر گہرائی سے غور کرنے سے مشکلات کا مقابلہ کرتے وقت صبر میں اضافہ 
:ہو سکتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


علیحدگی کا مشورہ 


سال ایک بڑی طاعون پھوٹ پڑی اور پورے ملک بالخصوص شام میں پھیل گئی۔ بہت سے 17 
بزرگ صحابہ جیسے ابو عبیدہ بن جراح اور معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ کا انتقال ہوا۔ ان سب نے 
صبر و تحمل سے کام لیا اور الله تعالیٰ کے فرمانبردار رہے اور جو کچھ اللہ تعالیٰ نے ان کے لیے 

متر کیا تھا ام تخو کی قبول کا 


ابو عبیدہ بن جراح رضی اللہ عنہ نے بستر مرگ پر کچھ نصیحت کی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت 
کی کہ نماز قائم کریںء فرض زکوٰۃ ادا کریں روزہ رکھیں صدقہ کریں؛ حج و عمرہ کریں؛ آپس میں 
رشتہ استوار رکھیںء آپس میں محبت رکھیں حکمرانوں سے مخلص رہیں۔ مادی دنیا کی طرف سے 
مشغول ہونے سے بچنے کے لئے .اس نے انہیں یاد دلایا کہ چاہے وہ کتنی ہی مدت تک زندہ رہیں 
آخرکار مر جائیں گے اس لیے سب سے زیادہ چالاک وہ ہے جو اللہ تعالیٰ کا سب سے زیادہ 
فرمانبردار اور آخرت کے لیے تیار ہو۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 426-424 میں بحث کی گئی ہے۔ 


کوئی بھی اس نصیحت کو اس وقت پورا کر سکتا ہے جب وہ ان نعمتوں کو استعمال کریں جو انہیں اللہ 


تعالیٰ کی رَّنا کے لیے دی گی ہیں 


حقیقت میںء زیادہ تر معاملات میں اس مادی دنیا میں کوئی بھی چیز بذات خود اچھی یا بری نہیں ہے 
جیسے کہ دولت۔ جو چیز کسی چیز کو اچھی یا بری بناتی ہے وہ اس کے استعمال کا طریقہ ہے۔ یہ 
سمجھنا ضروری ہے کہ ہر وہ چیز جو الله تعالیٰ نے پیدا کی ہے اس کا اصل مقصد یہی تھا کہ اس کا 
صحیح استعمال اسلام کی تعلیمات کے مطابق ہو۔ جب کسی چیز کا صحیح استعمال نہ کیا جائے تو وہ 
حقیقت میں بیکار ہو جاتی ہے۔ مثال کے طور پرء دولت دونوں جہانوں میں مفید ہے جب اس کا صحیح 
استعمال کیا جائے جیسے کہ کسی شخص اور اس کے زیر کفالت افراد کی ضروریات پر خرچ کیا 


جائے۔ لیکن اگر اسے صحیح طریقے سے استعمال نہ کیا جائے مثلاً ذخیرہ اندوزی یا گناہ کی چیزوں 
پر خرچ کرناء تو یہ بیکار اور اس کے اٹھانے والے کے لیے لعنت بھی بن سکتا ہے۔ محض دولت 
جمع کرنے سے دولت کی قدر و قیمت ختم ہوجاتی ہے۔ کاغذ اور دھاتی سکے ایک ٹک کے فاصلے 
پر کیسے کارآمد ہو سکتے ہیں؟ اس سلسلے میں کاغذ کے ایک ٹکڑے اور پیسے کے نوٹ میں کوئی 
فرق نہیں ہے .یہ تب ہی مفید ہے جب اسے صحیح طریقے سے استعمال کیا جائے۔ 


لہٰذا اگر کوئی مسلمان یہ چاہتا ہے کہ ان کے تمام دنیاوی اموال دونوں جہانوں میں اس کے لیے نعمت 
بن جائیں تو اسے صرف یہ کرنا ہے کہ وہ قرآن پاک میں موجود تعلیمات اور حضرت محمد صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کے مطابق ان کا صحیح استعمال کریں۔ اسے لیکن اگر وہ ان کا غلط استعمال 
کریں گے تو وہی نعمت ان کے لیے دونوں جہانوں میں بوجھ اور لعنت بن جائے گی۔ یہ اتنا ہی آسان 
ہے۔ 


جب کوئی شخص ان نعمتوں کا مقصد سمجھ لے تو صحیح رویہ اختیار کر سکتا ہے۔ 


مسلمان کے پاس ہر دنیوی نعمت صرف ایک ذریعہ ہے جو اسے آخرت تک پہنچنے میں مدد فراہم 
کرے۔ یہ اپنے آپ میں ایک اختتام نہیں ہے۔ مثال کے طور پر؛ دولت ایک ایسا ذریعہ ہے جسے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کے لیے استعمال کرنا چاہیےء الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئےء ان کی 
ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنا چاہیے۔ یہ اپنے آپ میں کوئی حتمی یا 


اس سے نہ صرف ایک مسلمان کو آخرت پر توجہ مرکوز رکھنے میں مدد ملتی ہے بلکہ جب بھی وہ 
دنیاوی نعمتوں سے محروم ہوتے ہیں تو یہ ان کی مدد کرتا ہے۔ جب ایک مسلمان ہر دنیوی نعمت کو 
جیسے کہ بچہ؛ کو اللہ تعالیٰ کو راضی کرنے اور آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھتا ہے تو اس کے 
ضائع ہونے سے ان پر اتنا نقصان دہ اثر نہیں پڑے گا۔ وہ اداس ہو سکتے ہیں جو ایک قابل قبول جذبہ 


ہے؛ لیکن وہ غمگین نہیں ہوں گے جو بے صبری اور دیگر ذہنی مسائلء جیسے ڈپریشن کا باعث 
بنتے ہیں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ پختہ یقین رکھتے ہیں کہ ان کے پاس موجود دنیاوی نعمت صرف 
ایک ذریعہ ہے اس لیے اسے کھونے سے حتمی مقصد یعنی جنت میں نقصان نہیں ہوتاء جس کا 
نقصان تباہ کن ہے۔ لہٰذاء اب بھی حتمی مقصد پر توجہ مرکوز رکھنا انہیں غمگین ہونے سے روکے 
گا۔ 


اس کے علاوہء وہ یہ سمجھیں گے کہ جس چیز کو انہوں نے کھویا وہ صرف ایک ذریعہ تھاء وہ پختہ 
یقین رکھتے ہیں کہ انہیں الله تعالیٰ کی طرف سے اپنے حتمی مقصد تک پہنچنے اور اسے پورا کرنے 
کے لیے ایک اور ذریعہ فراہم کیا جائے گا۔ اس سے وہ غم سے بھی بچیں گے۔ جبکہ جو شخص اپنی 
دنیوی نعمتوں کو کسی وسیلہ کے بجائے خاتمہ سمجھتا ہے وہ اسے کھونے پر شدید غم کا سامنا کرے 
گا کیونکہ اس کا پورا مقصد اور مقصد ضائع ہو گیا ہے۔ یہ غم ڈپریشن اور دیگر ذہنی مسائل کا باعث 
پت گا 


آخر میں مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنی ہر نعمت کو آخرت تک پہنچنے کا ذریعہ سمجھیں نہ کہ 
اپنے آپ میں خاتمہ۔ اس طرح کوئی بھی چیزوں کو ان کے قبضے میں رکھے بغیر حاصل کرسکتا 
ہے۔ اس طرح وہ دنیاوی چیزوں کو اپنے ہاتھ میں رکھ سکتے ہیں دلوں میں نہیں۔ 


علیحدگی کا مشورہ - 2 


سال ایک بڑی طاعون پھوٹ پڑی اور پورے ملک بالخصوص شام میں پھیل گئی۔ بہت سے 17 
بزرگ صحابہ جیسے ابو عبیدہ بن جراح اور معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ کا انتقال ہوا۔ ان سب نے 
خی وش سے کا لیا اون اللہ تال کے مزناقریان رہ او جو کسم ل فا نے ان کے لے 

نز کیا کھا انتے بخو دی قبول کیا 


معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ نے بستر مرگ پر کچھ نصیحتیں کیں۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ 
وہ اس وقت تک پہنچنے سے پہلے جس وقت وہ نیک اعمال کرنا چاہیں گے لیکن انہیں ان سے روکا 
گیا تھاء اس سے پہلے کہ انہیں موقع ملے بھرپور کوشش کریں۔ اس نے ان کو تنبیہ کی کہ ان سے 
کسی چیز کی توقع نہیں ہے کہ انہوں نے جو کچھ کھایاء پیاء پہنا اور اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے خرچ 
کیاء جب کہ باقی تمام دولت دوسروں کے لطف اندوز ہونے کے لیے چھوڑ دی جائے گی۔ اس نے یہ 
نتیجہ اخذ کیا کہ وہ صرف اس لیے دنیا میں رہنا چاہتے ہیں کہ لمبی راتیں عبادت میں گزاریں دن میں 
طویل گھنٹے روزے میں گزاریں اور علماء کی مجالس میں شرکت کریں۔ اس پر امام محمد السلابیء 

عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 430-424 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6442 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ انسان کا اصل مال وہی ہے جو وہ آخرت کے لیے آگے بھیجتا ہے اور جو کچھ وہ 
پیچھے چھوڑتا ہے وہ درحقیقت اس کا مال ہے۔ وارث 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنی دولت جیسی زیادہ سے زیادہ نعمتیں بھیجیں جتنی کہ 
وہ آخرت کے لیے ان طریقوں سے استعمال کریں جو اللہ تعالیٰ کو پسند ہیں۔ اس میں فضول خرچی؛ 
ضرورت سے زیادہ یا اسراف کے بغیر کسی کی ضروریات اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات 


پر خرچ کرنا شامل ہے۔ صحیح بخاری نمبر 4006 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تلقین کی گئی 
ہے۔ 


لیکن اگر کوئی مسلمان ان کی نعمتوں کا صحیح استعمال نہ کرے تو وہ دونوں جہانوں میں اس کے 
لیے بوجھ بن جائے گا۔ اور اگر وہ ان کو جمع کر کے اپنے وارثوں کے لیے چھوڑ دیں تو ان سے ان 
کو حاصل کرنے کا حساب ہوگا اگرچہ ان کے جانے کے بعد دوسرے ان سے لطف اندوز ہوں گے۔ 
اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 2379 میں موجود حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے۔ 


اس کے علاوہ اگر ان کے وارثان نعمتوں کا صحیح استعمال کریں گے تو انہیں اللہ تعالیٰ کی طرف 
سے اجر ملے گاء جب کہ جس نے اسے جمع کیا وہ قیامت کے دن خالی ہاتھ رہ جائے گا۔ یا ان کا 
وارث ان نعمتوں کا غلط استعمال کرے گا جو کہ نعمت کمانے والے اور اس کے وارث دونوں کے 
لیے بڑی پشیمانی کا باعث بن جائے گی خاص طور پر اگر انہوں نے اپنے وارث مثلا اپنے بچے کو 
نہ سکھایا تو نعمتوں کا صحیح استعمال کرنا کیوں کہ یہ ایک فرض ہے۔ ان پر .اس کی تصدیق سنن 
ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


لہذا مسلمانوں کو چاہئے کہ وہ اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے تئیں اپنی ذمہ داریوں کو پورا کریں اور اس 
بات کو یقینی بنائیں کہ وہ اپنی بقیہ نعمتوں کو صحیح طریقے سے استعمال کرکے آخرت تک لے 
جائیں جیسا کہ اسلام نے تجویز کیا ہے۔ ورنہ وہ قیامت کے دن خالی ہاتھ اور پشیمانوں سے بھرے 


رہیں گے۔ 


فرائض کی تکمیل 


شام میں طاعون ختم ہونے کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے نہ صرف ان کے لیے امداد 
بھیجی بلکہ ذاتی طور پر ان کی مدد کے لیے شام کی طرف روانہ ہوئے۔ اس نے طاعون کی وجہ 
سے درہم برہم ہونے والے معاملات کو درست کیا اور اپنی حکومت میں رہنے والوں کے حقوق ادا 
کرنے کی بھرپور کوشش کی۔ اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ 

جلد 1ء صفحہ 433-431 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2409 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ ہر شخص اپنی زیر نگرانی چیزوں کا محافظ اور ذمہ دار ہے۔ 


سب سے بڑی چیز جس کا ایک مسلمان محافظ ہے وہ ان کا ایمان ہے۔ لہٰذا انہیں چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ 
کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور نبی کریم صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اپنی ذمہ داری کو نبھانے 
کی کوشش کریں۔ 


اس ولایت میں ہر وہ نعمت بھی شامل ہے جسے اللہ تعالیٰ نے عطا کیا ہے جس میں ظاہری چیزیں 
شامل ہیں جیسے مال اور اندرونی چیزیں جیسے کہ جسم۔ ایک مسلمان کو ان چیزوں کو اسلام کے 
بتائے ہوئے طریقے سے استعمال کرتے ہوئے ان کی ذمہ داری پوری کرنی چاہیے۔ مثال کے طور 
پر ایک مسلمان کو اپنی آنکھیں صرف حلال چیزوں کو دیکھنے کے لیے اور اپنی زبان کو صرف 
خلان اور عَْ القاظ گے لی اتال کر ٹا جاسے 


یہ سرپرستی کسی کی زندگی میں دوسروں جیسے رشتہ داروں اور دوستوں تک بھی پھیلتی ہے۔ ایک 
مسلمان کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اس ذمہ داری کو اپنے حقوق کی ادائیگی اور نرمی سے 
نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے جیسے حقوق کو پورا کرتے ہوئے پورا کرنا چاہیے۔ 
کسی کو دوسروں سے خاص طور پر دنیاوی مسائل میں کٹنا نہیں چاہیے۔ اس کے بجائے انہیں اس 
امید پر ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا جاری رکھنا چاہیے کہ وہ بہتر کے لیے بدل جائیں گے۔ اس 
سرپرستی میں کسی کے بچے بھی شامل ہیں۔ ایک مسلمان کو مثال کے طور پر رہنمائی کرتے ہوئے 
ان کی رہنمائی کرنی چاہیے کیونکہ یہ بچوں کی رہنمائی کا سب سے مؤٹر طریقہ ہے۔ انہیں اللہ تعالیٰ 
کی اطاعت کرنی چاہیےء جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے اور اپنے بچوں کو بھی ایسا ہی کرنا سکھائیں۔ 


نتیجہ اخذ کرنا کہ اس حدیث کے مطابق ہر ایک پر کوئی نہ کوئی ذمہ داری عائد ہوتی ہے۔ لہٰذا انہیں 
یپ ۰۰700 
اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ 


منصفانہ سلوک کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس بات کو یقینی بنائیں گے کہ ان کے خاندان اور ان کے ملازمین؛ 
جیسے کہ ان کے گورنرہ اپنی سماجی حیثیت کو دنیاوی فائدے کے لیے استعمال نہیں کریں گے 
جیسے تجارت کے ذریعے زیادہ دولت کمانا۔ ذاتی تجارت کے ذریعے حاصل کی گئی دولت کا ایک 
فیصد لے کر سرکاری خزانے میں رکھ دیا جاتا تھا جیسا کہ عمر رضی اللہ عنہ نے محسوس کیا کہ 
کسی کے لیے اپنے سماجی مقام کو منافع کے لیے استعمال کرنا ناانصافی ہے۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 441 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عام طور پر دیکھا جائے تو یہ رویہ اس بات کی طرف اشارہ کرتا ہے کہ کاروبار میں ایمانداری سے 
حصہ لینا چاہیے اور اپنے دنیاوی روابط کو اپنے منافع کو بڑھانے کے لیے ناجائز استعمال نہیں کرنا 


سنن ابن ماجہ نمبر 2146 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ تاجروں کو قیامت کے دن فاسقوں کے طور پر اٹھایا جائے گا سوائے ان لوگوں کے 
جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے ہیں نیک عمل کرتے ہیں اور بولتے ہیں۔ سچائی 


اس حدیث کا اطلاق ان تمام لوگوں پر ہوتا ہے جو تجارتی لین دین میں حصہ لیتے ہیں۔ اللہ تعالیٰ سے 
ڈرناء اس کے احکام پر عمل کرتے ہوئے اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سامنا کرنا انتہائی ضروری ہے۔ اس میں اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسروں کے ساتھ حسن سلوک 
کرنا بھی شامل ہے۔ کاروباری لین دین کے سلسلے میں ایک مسلمان کو اپنی بات میں ایماندار ہونا 
چاہیے اور اس لین دین کی تمام تفصیلات جو اس میں شامل ہیں ان کو بتا دیں۔ صحیح بخاری نمبر 
میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ جب مسلمان مالی لین دین میں چیزوں کو 2079 
چھپاتے ہیں جیسے کہ ان کے سامان میں خرابیاں؛ تو یہ نعمتوں میں نقصان کا باعث بنتی ہے۔ 


راستبازی سے کام کرنے میں یہ شامل ہے کہ دوسروں کو سامان کی ضرورت سے زیادہ قیمت ادا 
کرنے پر مجبور کرنے کی کوشش نہ کریں۔ ایک مسلمان کو صرف دوسروں کے ساتھ وہی سلوک 
کرنا چاہئے جیسا کہ وہ ایمانداری اور مکمل انکشاف کے ساتھ معنی خیز سلوک کرنا چاہتے ہیں۔ اسی 
طرح ایک مسلمان یہ پسند نہیں کرے گا کہ مالی معاملات میں اس کے ساتھ بدسلوکی کی جائے وہ 
دوسروں کے ساتھ بدسلوکی نہ کرے۔ 


کاروبار کرنے والوں کو ہمیشہ جھوٹ بولنے سے بچنا چاہیے کیونکہ یہ بے حیائی کی طرف لے جاتا 
ہے اور فانی جہنم میں لے جاتا ہے۔ درحقیقت ایک شخص جھوٹ بولتا اور اس پر عمل کرتا رہے گا 
جب تک کہ وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا درج نہ ہو جائے۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی 
نمبر 1971 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


حق کی پیروی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے اردگرد رہنے والوں کو ہمیشہ اس بات کی تلقین کرتے تھے کہ وہ 
انہیں سچی اور مخلصانہ نصیحت کریں چاہے وہ ان کی رائے کے مخالف ہوں۔ آپ نے ایک مرتبہ 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے ایک گروہ کو نصیحت کی؛ جن سے اس نے مشورہ لیا تھا کہ میں 
بھی ان جیسا ہی ہوں اور ان کو اپنا فیصلہ حق پر رکھنا چاہیے؛ چاہے وہ اس سے متفق ہوں یا نہ ہوں۔ 
اور اپنے فیصلوں میں قرآن پاک کی پابندی کرنے کی تلقین کی۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 466 میں بحث کی گئی ہے۔ 


فی یئ ابد رجہ میں اک کے اسسغازی سے اراہ کی قااك کی مطابق بات گین+ازز کی 
کی تنقید سے نہ ڈرے۔ مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اپنے تمام معاملات میں سچائی کی پابندی کرتے 
روکے این کلت کو انثا 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی طرف لے 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 


زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
تلضائر اظطافت ای کے اگ کی الہ ای کی شاضازی سے لطاب رو تفر الاخلی امام 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائج زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
پر ہیں کہ ےہ مغصیت: کی طرف لے جاتا ہے اجس کے :نتیجچے میں :جہنم کی آگ لک چاتیٰ ہۓ: جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


لیک لوک 


قرآن کریم کی رہنمائی میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات اور بزرگ صحابہ 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے فیصلہ کیا کہ نئی فتح شدہ زمینوں کو سپاہیوں میں تقسیم نہ کیا جائے۔ 
اس کے بجائے اس نے غیر مسلموں کو اپنی زمینیں رکھنے کی اجازت دی اور ان پر وہ ٹیکس لگا دیا 
جو وہ برداشت کر سکتے تھے۔ اس کے فیصلے سے غیر مسلم خوش ہوئے کیونکہ اس نے انہیں اپنی 
زندگی میں پہلی بار محسوس کیا کہ وہء حکمران طبقہ نہیںء زرعی زمین کے مالک ہیں۔ سابقہ دور 
حکومت میں یہ غیر مسلم محض مزدور تھے جنہوں نے زمین کاشت کی اور اس کے بدلے میں عملی 
طور پر کچھ نہیں ملا تمام آمدنی حکمران طبقہ لے جائے گا جب کہ ان کے پاس پیسے رہ جائیں گے۔ 
عمر رضی اللہ عنہ کے فیصلے نے ان غیر مسلموں کو غیر مسلموں کے خلاف مسلمانوں کے ساتھ 
اتحاد کرنے کی ترغیب دی اور ان میں سے بہت سے لوگوں نے ان کی خلافت کی وجہ سے پوری 
زمین میں پھیلنے والے انصاف اور امن کو دیکھ کر اسلام قبول کیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 467-466 میں بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ جب وہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک ءعام طور پر 
کرتے ہیں تو حقیقت میں اس کا فائدہ خود کو ہوتا ہے نہ کہ دوسروں کو۔ اس لیے کہ دوسروں کے 


اس کے علاوہء جب کوئی دوسروں کے ساتھ مہربان ہوتا ہے تو وہ زندہ رہتے ہوئے ان کے لیے دعا 
کرتا ہے جس سے انہیں فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
صحیح مسلم نمبر 6929 میں موجود ایک حدیث میں نصیحت فرمائی ہے کہ کسی شخص کے لیے 
پوشیدہ طور پر کی گئی دعا ہمیشہ قبول ہوتی ہے۔ 


اس کے علاوہ لوگ ان کے انتقال کے بعد ان کے لیے دعائیں کریں گے جس کا جواب ضرور ملتا ہے 
:جیسا کہ قرآن مجید میں درج ہے۔ باب 59 الحشرہ آیت 10 


یہ کہتے ہوئے کہ اے ہمارے رب ہمیں بخش دے اور ہمارے ان بھائیوں کو جو ایمان میں ہم سے پہلے 


آخر کار جو شخص دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کرتا ہے وہ قیامت کے دن اپنی شفاعت حاصل 
کرے گاء جس دن لوگ دوسروں کی شفاعت کے لیے بے چین ہوں گے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری 
نمبر 7439 میں موجود حدیث سے ہوئی ہے۔ 


لیکن جو لوگ اللہ تعالیٰ کی طرف اپنی ذمہ داریوں کو پورا کرنے کے باوجود دوسروں کے ساتھ 
بدسلوکی کرتے ہیں وہ ان فوائد سے محروم رہیں گے جن کا ذکر پہلے کیا گیا ہے۔ اور قیامت کے دن 
وہ پائیں گے کہ اللہ تعالیٰ انہیں اس وقت تک معاف نہیں کرے گا جب تک کہ ان کا شکار پہلے انہیں 
معاف نہ کر دے۔ اگر وہ نہ کرنے کا انتخاب کریں تو ظالم کی نیکیاں ان کے شکار کو دی جائیں گی 
اور اگر ضرورت پڑی تو مظلوم کے گناہ ان کے مظلوم کو دے دیے جائیں گے۔ اس سے ظالم کو 
جہنم میں ڈالا جا سکتا ہے۔ صحیح مسلم نمبر 6579 میں موجود حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کے ساتھ حسن سلوک کرتے ہوئے اپنے آپ پر رحم 
کرے کیونکہ حقیقت میں وہ دنیا اور آخرت میں اپنے آپ کو فائدہ پہنچا رہا ہے۔ باب 29 العنکبوتء 
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“...اور جو کوٹش کرتا ہے وہ صرف اپنے لیے ہی کوشش کرتا ہے 


مالی معاملات 


جیسا کہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں اسلامی سلطنت تیزی سے ترقی کرتی 
گئیء قوموں کے درمیان تجارت کے مواقع زیادہ قابل رسائی ہوتے گئے۔ بیرونی تجارت میں اضافے 
کی وجہ سے حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اسلامی سلطنت سے آنے والے اور جانے والے ہر تاجر 
پر کسٹم ٹیکس لگا دیاء جیسا کہ اس وقت کی غیر ملکی قوموں نے کیا تھا۔ لیکن عمر رضی اللہ عنہ 
نے اس بات کو یقینی بنایا کہ ٹیکس کم سے کم ہو اسے صرف ان لوگوں پر لاگو کیا جو اس کی 
استطاعت رکھتے تھے اور اکثر اسے معاف کر دیتے تھے جب یہ قوم کے مفاد میں ہوتا تھا۔ اس نرمی 
نے مختلف علاقوں کے تاجروں کو اسلامی ملک میں آنے اور جانے کی ترغیب دی۔ امام محمد 
السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 472-468 میں اس پر بحث کی 

سر 


صحیح بخاری نمبر 2076 میں موجود ایک حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے اللہ تعالیٰ سے ان لوگوں پر رحمت کی دعا فرمائی جو مالی معاملات میں نرمی کرتے ہیں 
۔جیسے کہ سامان کی خرید و فروخت اور جب وہ قرض کی واپسی کا مطالبہ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ مالی معاملات میں لالچی نہ ہوں کیونکہ لالچ کسی کو حرام کی 
طرف دھکیل دیتا ہے۔ اگر ایسا نہ بھی ہو تو یہ ایک مسلمان کو رحم کی اس دعا سے محروم کر دے 
گا کیونکہ لالچ انہیں دوسروں کے ساتھ نرمی سے پیش آنے سے روک دے گا۔ سادہ الفاظ میں حرص 
انسان کو اللہ تعالیٰ سے دورء جنت سے دورہ لوگوں سے دور اور جہنم کے قریب لے جاتا ہے۔ اس 
کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 1961 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


ایک مسلماح کر تی فیا کچ زوا بک لکاکن دوسزون کاافافہ میں اتھاتا خاہے ا خامن کر کال 
مشکل کے وقتء جیسے کہ مالی بحران۔ تمام مالی معاملات میں مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ تمام 


معاملات دوسرے لوگوں پر واضح کر دیں کیونکہ چیزوں کو چھپاناء جیسے کہ ان کے سامان میں 
خرابیء دھوکہ دہی ہے جو ایک سچے مسلمان کی خصوصیت کے خلاف ہے۔ درحقیقت صحیح بخاری 
نمبر 2079 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ جب لوگ مالی معاملات میں دوسروں کو 
دھوکہ دیتے ہیں تو الله تعالیٰ کی رحمتیں ختم ہو جاتی ہیں۔ اس سے ان کی دولت سے اطمینان ختم 
ہوجاتا ہے قطع نظر اس کے کہ وہ کتنی ہی حاصل اور ملکیت رکھتے ہیں۔ یہ بدلے میں ایک لالچی 
بننے کا سبب بنتا ہے۔ 


آخر میںء جب دوسرے مالی مشکلات میں ہوں تو ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے وسائل کے 
مطابق ان کی مدد کرنے کی کوشش کرے کیونکہ یہ دونوں جہانوں میں اللہ تعالیٰ کی مسلسل مدد کا 
باعث بنتا ہے۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4893 میں موجود ایک حدیث سے ہوئی ہے۔ 
درحقیقت جو شخص الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے واجب الادا قرض ادا کرے گاء اللہ تعالیٰ اسے دونوں 
جہانوں میں معاف کر دے گا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 225 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تلقین کی 


کوک 


رویے کو اپنانا 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ اپنی خلافت کے دوران معاشرے کے تمام افراد کے ساتھ اسلام کی 
تعلیمات کے مطابق یکساں سلوک کرتے تھے۔ مثال کے طور پر اس نے ہر مرد اور عورت میں 
یکساں مال تقسیم کیا خواہ وہ آزاد ہوں یا غلام۔ جب ان سے سوال کیا گیا کہ اسلام کی خاطر زیادہ 
خدمت کرنے والوں اور قربانیاں دینے والوں کو زیادہ کیوں نہیں دیتے تو انہوں نے جواب دیا کہ ان کا 
اجر اللہ تعالیٰ کے پاس ہے لیکن معاش اور مال کی تقسیم کے معاملے میں آپ کی نظر میں لوگ برابر 

ہیں۔ .امام محمد السلابی کی سیرت ابو بکر صدیق؛ صفحہ 260-259 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ خلیفہ بنے تو انہوں نے مال کی تقسیم کے وقت کچھ لوگوں کو 
دوسروں پر ترجیح دی۔ ضرورت مندوں کو باقی سب پر ترجیح دی جاتی تھی؛ بالکل اسی طرح جیسے 
ابوبکر کے دور خلافت میں لیکن عمر رضی اللہ عنہ بزرگ اور ابتدائی صحابہ کوء اور سپاہیوں کو 
زیادہ دیتے تھے۔ ان کا خیال تھا کہ وہ زیادہ مستحق ہیں کیونکہ اسلامی ریاست ان کی قربانیوں پر قائم 
ہوئی تھی۔ وہ اسلام اور اس کے مقاصد کے بارے میں بھی زیادہ سمجھتے تھے اور اس کے قوانین پر 
زیادہ قریب سے عمل کرتے تھے اور اپنی دولت کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے خرچ کرتے تھے۔ اس 
لیے ان کو دولت دینے سے پوری کمیونٹی مضبوط ہوتی ہے۔ یہ کہا جا رہا ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ 
نے اپنی خلافت کے خاتمے تک اپنے طریقہ کار پر نظرثانی کی اور ابوبکر رضی اللہ عنہ کے 
راستے پر واپس آنے کا عزم کیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقات جلد 1ء صفحہ 488 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عام طور پرء عمر رضی اللہ عنہ کاء ان کے طریقہ کار پر نظرثانی کرنا اور اسے تبدیل کرنے کا عزم 
کردا سی رون میں سر لت کان کرتے کی ابیڈ کی طروف ایا کردا ہی کسی یھ کے 


بعض دنیوی معاملات میں ہٹ دھرمی اختیار کرتے ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ اپنے کردار میں 
بہتری نہیں لاتے۔ اس کے بجائےە وہ اپنے رویے پر ثابت قدم رہتے ہیں اور یہ مانتے ہیں کہ یہ کسی 
نہ کسی طرح ان کی عظیم طاقت اور دانشمندی کی علامت ہے۔ ایمان کے معاملات میں ثابت قدمی 
ایک قابل تعریف رویہ ہے لیکن اکثر دنیاوی معاملات میں اسے صرف ضد کہا جاتا ہے جو کہ قابل 
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بدقسمتی سے کچھ کا خیال ہے کہ اگر وہ اپنا رویہ بدلتے ہیں تو یہ کمزوری کو ظاہر کرتا ہے یا یہ 
ظاہر کرتا ہے کہ وہ اپنی غلطی تسلیم کر رہے ہیں اور اس وجہ سے وہ ضد کے ساتھ بہتر کے لیے 
تبدیل کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ بالغ لوگ یہ مان کر نادان بچوں کی طرح برتاؤ کرتے ہیں کہ اگر وہ 
اپنا رویہ بدل لیتے ہیں تو اس کا مطلب ہے کہ وہ ہار گئے ہیں جبکہ دوسرے جو اپنے رویے پر ثابت 
قدم رہتے ہیں وہ جیت گئے ہیں۔ یہ محض بچگانہ ہے۔ 


درحقیقت ایک ذہین آدمی ایمان کے معاملات میں ثابت قدم رہے گا لیکن دنیاوی معاملات میں جب تک 
گناہ نہ ہو اپنی زندگی کو آسان بنانے کے لیے اپنا رویہ بدلے گا۔ لہٰذا اپنی زندگی کو سنوارنے کے 
لیے بدلنا کمزوری کی علامت نہیں بلکہ دراصل ذہانت کی علامت ہے۔ 


بہت سے معاملات میں ایک شخص اپنا رویہ تبدیل کرنے سے انکار کرتا ہے اور اپنی زندگی میں 
دوسروں سے توقع کرتا ہے کہ وہ اپنا رویہ بدلیںء جیسے کہ ان کے رشتہ دار۔ لیکن جو اکثر ہوتا ہے 
وم سے کی ظطدقی وھ سی سرت انتا سی اعالت مین ھی بیشن کت بعد اخلاف ارز 
جھگڑے ہی ہوتے ہیں۔ ایک عقلمند شخص یہ سمجھتا ہے کہ اگر اس کے ارد گرد کے لوگ اس سے 
بہتر نہیں ہوتے جو ان کی ضرورت سے بہتر ہوتی ہے۔ یہ تبدیلی ان کی زندگی کے معیار اور 
دوسروں کے ساتھ ان کے تعلقات کو بہتر بنائے گی جو لوگوں کے ساتھ سرکلر بحث کرنے سے کہیں 
بہتر ہے۔ یہ مثبت رویہ بالآخر دوسروں کو ان کا احترام کرنے کا سبب بنے گا کیونکہ کسی کے کردار 
کو بہتر بنانے کے لیے حقیقی طاقت کی ضرورت ہوتی ہے۔ 


جو لوگ ضدی رہتے ہیں وہ ہمیشہ کچھ نہ کچھ ناراض پاتے ہیں جس سے ان کی زندگی سے سکون 
ختم ہو جاتا ہے۔ اس سے ان کی زندگی کے تمام پہلوؤں میں مزید مشکلات پیدا ہوں گی جیسے کہ ان 
کی ذہنی صحت۔ لیکن جو لوگ بہتر کے لیے اپناتے اور بدلتے ہیں وہ ہمیشہ امن کے ایک مقام سے 
دوسرے مقام پر منتقل ہوتے ہیں۔ اگر کوئی یہ امن حاصل کر لیتا ہے تو کیا اس سے واقعی کوئی فرق 
پڑتا ہے اگر دوسرے یہ مانتے ہیں کہ وہ صرف اس لیے بدل گئے کہ وہ غلط تھے؟ 


آخر میں قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ثابت قدم رہنا قابل 
تعریف ہے۔ لیکن دنیاوی معاملات میں اور ایسے معاملات میں جہاں کوئی گناہ سرزد نہ ہوا ہو انسان 
کو اپنا رویہ بدلنا سیکھنا چاہیے تاکہ وہ اس دنیا میں سکون حاصل کر سکے۔ 


قوم کے لیے خوف 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ اپنے حاصل ہونے والے مال کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے 
تقسیم کیاء لیکن مسلمانوں کے لیے دنیاوی نعمتوں کے کھلنے کے نتائج سے ہمیشہ خوفزدہ رہتے تھے۔ 
مثال کے طور پر جب اس نے فارس کی فتح کے بعد اس کے پاس آنے والی کثیر دولت کو دیکھا تو 
وہ رو پڑا۔ جب اس کے رونے کے بارے میں سوال کیا گیا تو اس نے بتایا کہ دولت ہی لوگوں میں 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور دشمنی اور نفرت کا باعث بنتی ہے۔ 

اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 489-488 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 3997 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی کہ وہ مسلمان قوم کی غربت سے نہیں ڈرتے۔ اس کے بجائے وہ ڈرتا تھا کہ دنیا ان کے لیے 
آسان اور بہت زیادہ ہو جائے گی۔ اس سے وہ اس کا مقابلہ کریں گے جو ان کی تباہی کا باعث بنے گا 
کیونکہ اسی مقابلے نے پچھلی قوموں کو تباہ کیا تھا۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اس کا اطلاق صرف دولت پر نہیں ہوتا۔ لیکن یہ تنبیہ لوگوں کی دنیاوی 
خواہشات کے ان تمام پہلوؤں پر لاگو ہوتی ہے جن میں شہرت: دولت, اختیار اور کسی کی زندگی کے 
سماجی پہلوؤں جیسے خاندانء دوست اور کیرئیر کی خواہش شامل ہو سکتی ہے۔ جب بھی کوئی ان 
چیزوں کے حصول سے اپنی خواہشات کو پورا کرنے کا ارادہ رکھتا ہےء چاہے وہ حلال ہی کیوں نہ 
ہوںء اس کی ضرورت سے بڑھ کر اسے آخرت کی تیاری سے غافل کر دے گا۔ یہ انہیں فضول 
خرچی اور اسراف جیسے برے کردار کی طرف لے جائے گا اور ان چیزوں کو حاصل کرنے کے 
لیے انہیں گناہوں کی طرف بھی لے جا سکتا ہے۔ ان کو حاصل کرنے میں ناکامی بے صبری اور اللہ 
تالیٰ کی ٹاف انی اون تافزمانی: کے نیگن اعمال کا یامٹ رن سکتی ہے ظا ہے کہ ان فراہثات نے 
بہت سے مسلمانوں کو اپنی لپیٹ میں لے لیا ہے کیونکہ وہ مال حاصل کرنے یا چھٹیوں پر جانے کے 
لیے آدھی رات کو خوشی خوشی اٹھتے ہیں لیکن جب رضاکارانہ طور پر رات گزارنے کا مشورہ دیا 
جائے تو وہ ایسا کرنے میں ناکام رہیں گے۔ نماز پڑھنا یا صبح کی فرض نماز میں جماعت کے ساتھ 
رر کت کنا 


ان چیزوں کو حاصل کرنے میں کوئی حرج نہیں جب تک کہ یہ حلال ہوں اور کسی شخص کی 
ضروریات اور اس کے محتاجوں کی ضروریات پوری کرنے کے لیے ضروری ہوں۔ لیکن جب کوئی 
شخص اس سے آگے بڑھ جائے گا تو وہ اپنی آخرت کے نقصان میں مشغول ہو جائیں گے کیونکہ جتنا 
کوئی اپنی خواہشات کی پیروی کرے گا وہ آخرت کی تیاری میں اتنی ہی کم کوشش کرے گا۔ اس لیے 
اس حدیث میں جو تنبیہ دی گئی ہے وہ ان پر لاگو ہوگی۔ 


ججوں کے لیے ایک سبق 


جیسے جیسے اسلامی سلطنت پھیل رہی تھی عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو اپنے گورنروں اور 
ججوں کو آزادانہ فیصلے کرنے کا اختیار دینے پر مجبور کیا گیاء کیونکہ وہ ہمیشہ ان کی طرف 
رجوع نہیں کر سکتے تھے۔ اس لیے آپ نے ان کی حوصلہ افزائی کی کہ وہ عوام کے ساتھ اپنے 
معاملات میں ہمیشہ انصاف اور نرمی کا مظاہرہ کریں اور قرآن کریم کی تعلیمات اور رسول اللہ صلی 
اللہ علیہ وسلم کی روایات کو ہر وقت نافذ کریں۔ مثال کے طور پرء اس نے ایک مرتبہ اپنے گورنروں 
میں سے ایک ابو موسیٰ اشعری رضی الله عنہ کو مشورہ دیا کہ وہ ان مقدمات کو سمجھنے کی کوشش 
کریں جو ان کے سامنے پیش کیے گئے تھے۔ اس نے اسے تنبیہ کی کہ جب وہ ان کے ساتھ معاملہ 
کرے تو تمام لوگوں سے یکساں سلوک کرے تاکہ کوئی بھی شریف آدمی یہ امید نہ رکھے کہ وہ اس 
کا ساتھ دے گا اور کوئی سماجی طور پر کمزور شخص انصاف سے مایوس نہیں ہوگا۔ انہوں نے اسے 
مشورہ دیا کہ وہ لوگوں کو اپنے تنازعات میں سمجھوتہ کرنے کی ترغیب دیں جب تک کہ اس سے 
اسلام کے قوانین کی خلاف ورزی نہ ہو۔ اس نے اس سے کہا کہ اپنی رائے بدلنے میں نہ شرماؤ 
خواہ ایک دن گزر جائےە کیونکہ حق کی طرف لوٹنا باطل پر قائم رہنے سے بہتر ہے۔ اسے چاہیے 
کہ وہ قرآن مجید کے متن اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر کاربند رہے اور اس کے 
بعد ہی آزاد استدلال کو نافذ کرے جو ہدایت کے دو منابع کے مطابق ہو۔ تمام فیصلے شواہد اور حلف 
کی بنیاد پر ہونے تھے۔ اُس نے اُسے بے صبری سے خبردار کیاء کیونکہ سچائی کے مطابق فیصلہ 
رکشت ۸۷ آعر ملما سج اون سے شی اخون تمھ ھا کرتی قافے تفر سے اشاقعانی کی 
مدد حاصل ہو۔ جبکہ اگر اس نے لوگوں کے ساتھ معاملہ کرتے وقت غلط نیت اختیار کی تو اللہ تعالیٰ 

000 


معاویہ ابن ابو سفیان رضی اللہ عنہ کے نام ایک اور خط میں انہوں نے اس سے ملتی جلتی باتوں کا 
تذکرہ کیا ہے جو پہلے زیر بحث آچکی ہیں اور مزید کہا ہے کہ اپنے پاس آنے والے سماجی طور پر 
کمزور کے ساتھ نرمی برتیں تاکہ وہ ان کے پاس آئیں۔ بولنے کی ہمت .اسے اجنبی کا خیال رکھنا 
چاہیےء کیونکہ اگر اس کے کیس کی تحقیقات میں دیر لگتی ہےء تو وہ ہار مان سکتا ہے اور انصاف 
حاصل کیے بغیر اپنے خاندان کے پاس واپس آ سکتا ہے۔ اس نے اس سے کہا کہ وہ دو مخالف فریقوں 
کے کور فللم کے کی ہر ور گرم کر وس کک کری انی ذارو رس ھافرت پوت 
یہ واضح نہ ہو جائے کہ کون صحیح ہے اور کون غلط کیونکہ مفاہمت دونوں فریقین کو راضی 


کرنے کا باعث بنتی ہے جب کہ فیصلہ ایک دوسرے کے حق میں ہوتا ہے اور اس وجہ سے اکثر 
فیصلہ ہوتا ہے۔ رنجشوں کو 


اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 499-497 میں 
بحٹ کی گئی ہے : 


صحیح مسلم نمبر 4721 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ انصاف کے ساتھ کام کرنے والے قیامت کے دن الہ تعالیٰ کے نزدیک نور کے 
تختوں پر بیٹھے ہوں گے۔ اس میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے خاندانوں اور ان کی دیکھ بھال اور 
اختیار کے تحت اپنے فیصلوں میں صرف ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ہر موقع پر انصاف سے کام لیں۔ اللہ تعالیٰ کے ساتھ انصاف کا 
مظاہرہ کرنا چاہیےء اس کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
گا سا کر کے اس ند تس کماکعور اتال ڈڑتا جلے سن آمتین ذئ گی ہس اما کن 
تعلیمات کے مطابق۔ اس میں کھانے اور آرام کے حقوق کو پورا کرنے کے ساتھ ساتھ ہر عضو کو اس 
کے خرف اد کے مطاق امنتساق کر کے و کے اھ و اور مماع کے لے صرف ہوتا شاب سے 
اسلام مسلمانوں کو یہ نہیں سکھاتا کہ وہ اپنے جسم اور دماغ کو اپنی حدود سے باہر دھکیلیں جس سے 
وہ خود کو نقصان پہنچائے۔ 


کسی کو لوگوں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہئے جس طرح وہ دوسروں کے ساتھ سلوک کرنا چاہتے 
ہیں۔ انہیں دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے لوگوں پر ظلم کر کے اسلام کی تعلیمات پر کبھی 
سمجھوتہ نہیں کرنا چاہیے۔ یہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کا ایک بڑا سبب ہو گا جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6579 کی حدیث میں آیا ہے۔ 


انہیں صرف اس صورت میں بھی رہنا چاہئے جب یہ ان کی خواہشات اور ان کے پیاروں کی خواہشات 
:سے متصادم ہو۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے ایمان والوء انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے اپنے یا والدین اور ٦‏ 
رشتہ داروں کے خلاف ہو۔ کوئی امیر ہو یا غریب؛ الله دونوں کا زیادہ حقدار ہے۔ ! پس ]ذاتی [جھکاؤ 
کی پیروی نہ کرو ایسا نہ ہو کہ تم انصاف پسند نہ بنو۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کے حقوق اور ضروریات کو پورا کرتے ہوئے اپنے محتاجوں کے 
ساتھ انصاف کرنا چاہیے جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث میں کی 
گئی ہے۔ انہیں نظر انداز نہ کیا جائے اور نہ ہی انہیں کسی دوسرے کے حوالے کیا جائے جیسے کہ 
اسکول اور مسجد۔ اساتذہ کسی شخص کو یہ ذمہ داری نہیں اٹھانی چاہئے اگر وہ ان کے بارے میں 
ارات فے شاف گا کت میں سیکا ستکاثت 


آخر میں کوئی بھی شخص انصاف کے ساتھ کام کرنے سے آزاد نہیں ہے جیسا کہ کم از کم اللہ تعالیٰ 
اور اپنے آپ کے ساتھ انصاف کے ساتھ کام کرنا ہے۔ 


۰ ۰ + ۰ 


انصاف پسند ججز 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے صرف نیک لوگوں کو قاضی مقرر کیا اور اپنے گورنروں کو بھی 
ایسا کرنے کا حکم دیا۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد ٦‏ 


نیک لوگ اللہ تعالیٰ سے ڈرتے ہیں اور یہ خوف انہیں لوگوں کے درمیان انصاف کے ساتھ فیصلہ 


اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کیے بغیر نیکی حاصل نہیں ہو سکتی تاکہ اللہ تعالیٰ کے 
احکام کی تعمیل ہو سکے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کیا جا سکے اور نبی کریم صلی اللہ علیہ 
:وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا پڑے۔ باب 35 فاطرء آیت 28 
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الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک صالح نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہو اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز کی 
طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے _لہٰذاء راستبازی کا ایک پہلو یہ ہے کہ ایسی چیزوں سے بچنا 
جو مشتبہ ہوں نہ کہ صرف ناجائز۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ چیزیں ایک مسلمان کو حرام سے 
ایک قدم اور قریب لے جاتی ہیں اور جتنا حرام کے قریب ہوتا ہے اس میں پڑنا اتنا ہی آسان ہوتا ہے۔ 


یہی وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 1205 میں ایک حدیث ہے کہ جو حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا 
ہے وہ اپنے دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ اگر معاشرے میں گمراہ ہونے والوں کا مشاہدہ کیا 
جائے تو اکثر صورتوں میں یہ اچانک نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے سے 
پہلے وہ شخص پہلے مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں غیر 
ضروری اور فضول چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام کی طرف 
لے جا سکتی ہیں۔ مثال کے طور پرء فضول اور فضول گفتگو جس کو اسلام نے گناہ کی درجہ بندی 
نہیں کی ہے اکثر بد کلامی کا باعث بنتی ہے جیسے غیبت جھوٹ اور غیبت۔ اگر کوئی شخص 
فضول باتوں میں مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بلا شبہ بد کلامی سے بچ جائے گا۔ یہ 
عمل ان تمام چیزوں پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضولء غیر ضروری اور خاص طور پر مشکوک 
ہوں۔ 


خامیاں کم کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے حکم دیا کہ صرف ان کے گورنر ہی قانونی مقدمات کا فیصلہ 
دے سکتے ہیں جن میں قانونی انتقام شامل ہو۔ مطلبء ہر علاقے کے ججوں کو فیصلے کے لیے 
کیس کو اپنے گورنروں کے پاس بھیجنا پڑتا تھا۔ لیکن اس نے ان مقدمات کو محدود رکھا جن میں 
قانونی انتقام شامل تھا جس کی وجہ سے سزائے موت ہوتی ہے صرف اپنے تک۔ یعنی کوئی 
قاضی یا گورنر عمر رضی اللہ عنہ کی اجازت کے بغیر سزائے موت کا اختیار نہیں دے سکتا تھا۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 502 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے فیصلہ میں کسی ممکنہ غلطی کے امکان کو مزید کم کرنے کے لیے ایسا 
کیا۔ 


۳ 


:یہ بحث باب 2 البقرہہ آیات 179-178 سے مربوط ہے 


تم پر قتل ہونے والوں کا قانونی بدلہ مقرر کیا گیا ہے ...لیکن جو شخص اپنے بھائی ]یعنی قاتل [ ” 
کی طرف سے کسی چیز سے چٹم پوشی کرے ...یہ تمہارے رب کی طرف سے تخفیف اور 
"'رحمت ہے ...اور تمہارے لیے قانونی انتقام میں جان ہے۔ اے اہل عقلء تاکہ تم پرہیزگار بن جاؤ۔ 


قانونی انتقام میں زندگی ہے کیونکہ بہت سے قاتلوں کو پھانسی سے کم کسی سزا سے مزید قتل 
کرنے سے باز نہیں رکھا جاتا۔ ایسی لاتعداد مثالیں ہیں جہاں ایک قاتل نے صرف چند سال جیل 
سے رہا ہونے کے بعد دوبارہ قتل کا ارتکاب کیا ہو۔ تو ایک شخص کی پھانسی دوسروں کی جان 

بچانے کا باعث بنتی ہے۔ 


اس کے علاوہہء یہ قانونی انتقام مقتول کے لواحقین کی ذہنی حالت میں بھی مدد کر سکتا ہے کیونکہ 
یہ جاننا کہ قاتل نے اس جرم کی قیمت اپنی جان دے کر ادا کی ہے مقتول کے لواحقین کو ان کی 
زندگی کے ساتھ آگے بڑھنے میں مدد کرنے کا ایک طریقہ ہے۔ لیکن جب قاتل کو صرف جیل میں 
ڈالا جاتا ہے اور بہت سے معاملات میں بالآخر رہا کر دیا جاتا ہے تو قتل کو یاد کرنے کی تکلیف 
مقتول کے رشتہ داروں کو آگے بڑھنے اور سکون سے رہنے سے روک سکتی ہے۔ اس ذہنی 
اذیت کو روکنا انہیں زندگی بخش رہا ہے۔ اسی طرحء جب حکومت کسی مجرم کے بارے میں 
کوئی فیصلہ کرتی ہے تو متاثرہ کے لواحقین اکثر یہ محسوس کرتے ہیں کہ انصاف نہیں ملا۔ یہی 
وجہ ہے کہ جان بوجھ کر قتل کے معاملات میں مقتول کے لواحقین کو یہ اختیار دیا جاتا ہے کہ وہ 
یا تو قاتل کو پھانسی دے دیں یا مالی معاوضے کے بغیر معاف کر دیں۔ جب فیصلہ متاثرہ کے 
لواحقین کے پاس رکھا جائے گا تو اس سے ذہنی تناؤ کا امکان کم ہو جائے گا جو کہ حکومت کی 
جانب سے نتائج کا فیصلہ کرنے کی صورت میں پیدا ہوگا۔ یہ ایک بار پھر متاثرہ کے رشتہ داروں 
کی:ثار اضنگی سے زی زنتگی گزا رتے کے بماتے اپتی ڑسشگی کے ساھ آگے بڑھے کی اغارت 

دیتا ہےء جو حقیقت میں بالکل بھی نہیں جی رہی ہے۔ 


پھانسی کے ذریعے قانونی انتقام انتقامی قتل کی روک تھام کے ذریعے جائیں بھی بچاتا ہے جو 
سب ہو سی کش ھے ‏ یس یہ پت جو ہی سہ تج ویش ہہ 


پھانسی کے ذریعے قانونی انتقام بھی عام لوگوں کے لیے ایک مضبوط رکاوٹ کا کام کرتا ہے 
جس کی نشاندہی اس آیت کے آخری حصے سے ہوتی ہے۔ جب وہ قاتلوں کو پھانسی دیے جانے کا 
مشاہدہ کرتے ہیں تو یہ ان لوگوں کو روکے گا جو کسی کو قتل کرنا چاہتے ہیں کہ وہ اپنی جان 
کے خوف سے اپنا ہاتھ روک لیں اور اس طرح اپنی اور دوسروں کی جانیں لیں۔ اس کا اطلاق ہر 
قسم کے جرائم پر ہو سکتا ہے۔ اگر عصمت دری جیسے جرائم کی سزا زیادہ سنگین تھی تو یہ 
بہت سے ممکنہ مجرموں کو جرائم کرنے سے روک دے گی۔ زیادہ تر ممالک میں جرائم کی شرح 

میں کمی نہ ہونے کی ایک اہم وجہ نرم قوانین کا ہونا ہے۔ 


دای ان گا یف لو ئل کر سناف کرت سن اشتاق کا و عق فان کر شر کرے کن زتگی 
سے مخلصانہ توبہ کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے۔ اس کے علاوہ؛ یہ دوسرے ممکنہ متاثرین اور 
ان کے لواحقین کو بھی اپنے مظلوموں کو معاف کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے جس سے 

معاشرے میں امن اور رحمت پھیلتی ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ جب قانونی معاملات میں اسلامی قانون کی پیروی کی جائے اور ان 
کا صحیح اطلاق کیا جائے تو یہ سب درست ہیں۔ کسی کو قتل کے جرم میں سزا دینے کے لیے 
حقیقی اور مضبوط شواہد کی ضرورت ہوتی ہے جو کہ ہر طرح کے شکوک و شبہات سے بالاتر 
ہونا چاہیے۔ اس کے علاوہء اس دن اور عمر میں یہ حاصل کرنا آسان ہے جہاں سی سی ٹی وی 
فوٹیجء ڈی این اے ٹیسٹنگ اور دیگر سائنسی طریقہ کار تیار کیے گئے ہیں جو مجرموں کو درست 
طریقے سے اعلیٰ درجے کی یقین دہانی کر سکتے ہیں۔ یہ سب ایک بے گناہ شخص کو سزا 
سنانے کا موقع کم سے کم کرتا ہے۔ یہاں تک کہ اگر غیر اسلامی ممالک صرف ان مخصوص 
معاملات میں قانونی انتقام کو درست طریقے سے نافذ کریں تو اس سے جرائم میں نمایاں کمی آئے 
گی۔ ان معاملات میں کسی بے گناہ کو پھانسی دینے کے خوف سے پھانسی سے بچنے کا عذر 

لاگو نہیں ہوتا کیونکہ اس میں کوئی شک نہیں کہ صحیح شخص کو پھانسی دی گئی ہے۔ 


لیکن جیسا کہ زیر بحث مرکزی آیت میں اشارہ کیا گیا ہے صرف وہی لوگ اس بات کو سمجھیں 
گے جو اپنی سوچ کو صحیح طریقے سے لاگو کریں گے۔ مثال کے طور پر جس میں سمجھ کی 
کمی ہے وہ اپنی جان بچانے کے لیے جسم کے کسی حصے کو کاٹنا چھوڑ دے گا کیونکہ وہ اس 
بیان کے صرف ایک پہلو پر توجہ مرکوز کرتے ہیں یعنی جسم کے کسی حصے کو کاٹنا۔ وہ بڑی 
تصویر کے معنی پر غور نہیں کرتےە اپنی جان بچاتے ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ جسم کے 
کسی حصے کو کاٹنے سے انکار کرتے ہیں۔ جبکہ واضح طور پر سوچنے والا اس بات سے اتفاق 
کرے گا کہ جسم کے کسی حصے کو کاٹنا بہت سنگین ہے لیکن اسے چھوڑنا بدتر چیز کا باعث 
بنے گاء یعنی موت۔ لہٰذا وہ بڑی تصویر پر غور کرتے ہیں اور جسم کے کسی حصے کو کاٹنے 
کے حق میں فیصلہ کرتے ہیں۔ اس کا اطلاق زیر بحث آیت پر بھی کیا جا سکتا ہے۔ معاشرے کے 
کسی فرد کو قتل کے جرم میں پھانسی دینا سخت لگتا ہے لیکن اگر اس سے مفتول کے لواحقین 
سمیت باقی معاشرے کے لیے بہت سے فائدے ہوتے ہیں تو یہ معنی خیز ہے کیونکہ ایک حکومت 
کو اس بڑی تصویر کے معنی پر غور کرنا چاہیےء پورے معاشرے کی فلاح و بہبود پر ایک سزا 

یافتہ قاتل یا بہت ہی غیر معمولی معاملات میں غلط طور پر سزا یافتہ شخص کی واحد زندگی۔ 


دنیاوی چیزوں سے لاتعلقی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ جب گورنر اور قاضی مقرر کرتے تو ایسے لوگوں کی تلاش کرتے 
جو دنیاوی چیزوں کے حصول اور ذخیرہ اندوزی میں دلچسپی نہ رکھتے ہوں۔ اس نے ایک بار 
تبصرہ کیا تھا کہ کوئی بھی اللہ تعالیٰ کے احکام کو قائم نہیں کر سکتاء سوائے اس کے جو لوگوں 
کو خوش کرنے کی کوشش نہ کر رہا ہوء دکھاوے اور کوئی مادی عزائم نہ رکھتا ہو۔ اس پر امام 
محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 503 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


دوسروں کے سامان سے لاتعلق شخص کو مقرر کرنا بھی اس وقت حاصل ہوا جب حضرت عمر 
رضی اللہ عنہ نے فیصلہ کیا کہ کسی اچھے آدمی کو قاضی بنایا جائے۔ ایک خوشحال شخص کو 
دوسروں کی دولت کی کوئی ضرورت نہیں ہوگی اور اس وجہ سے امیر لوگوں سے متعلق فیصلے 
کرتے وقت متاثر نہیں ہوگا۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ 

جلد 1ء صفحہ 505 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4102 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے اللہ تعالیٰ کی محبت اور لوگوں کی محبت حاصل کرنے کا طریقہ بتایا۔ 


الله تعالیٰ کی محبت اس وقت حاصل ہوتی ہے جب انسان اس مادی دنیا کی زیادتی سے بچتا ہے جو 
اس کی ضرورت سے باہر ہے۔ مطلب یہ ہے کہ ایک مسلمان کو اس دنیا میں اپنی ضروریات اور 
اپنے محتاجوں کی ضروریات اسلام کی تعلیمات کے مطابق پوری کرنے کی کوشش کرنی چاہیے۔ 
اور ان کو چاہیے کہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اس کے احکام کو بجا لاتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں 
سے اجتناب کرتے ہوئے اور تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق 
صبر کے ساتھ کریں۔ مادی دنیا کی کوئی بھی چیز جو ان چیزوں میں کسی کی مدد کرتی ہے وہ 
حقیقت میں دنیاوی چیز نہیں ہے۔ اس لیے ان سے اجتناب ضروری نہیں۔ لیکن ان چیزوں سے بچنا 
چاہیے جو ان فرائض کی انجام دہی میں یا تو رکاوٹ بنتی ہیں یا روکتی ہیں۔ اس طرح ایک مسلمان 


دنیا کو اپنے ہاتھ میں رکھ سکتا ہے دل میں نہیں۔ اس طرح ایک مسلمان اللہ تعالیٰ کی محبت حاصل 
کرتا ہے کیونکہ یہ رویہ انہیں اس کی اطاعت میں کوشش کرنے پر مجبور کرتا ہے جو اللہ تعالیٰ 
کی محبت کو راغب کرتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 6502 میں موجود حدیث سے 
ہوتی ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان اپنے دنیوی مالوں سے بچ کر اور اس کی خواہش کر کے لوگوں کی محبت 
حاصل کر سکتا ہے۔ حقیقت میں ایک شخص دوسروں کے ساتھ صرف اس وقت منفی رویہ اختیار 
کرتا ہے جب وہ محسوس کرتا ہے کہ دوسرے فعال طور پر ان کے مال کی خواہش رکھتے ہیں یا 
جب دوسرے دنیاوی چیزوں کے لیے سرگرمی سے مقابلہ کرتے ہیں جن کی وہ خود خواہش 
کرتے ہیں۔ یعنی اپنے پاس جو کچھ ہے اسے کھونے اور ان چیزوں کو کھونے کا خوف جو 
دوسروں کے ساتھ مقابلے کے ذریعے اس کی خواہش دوسروں کے تئیں منفی جذبات کا باعث بن 
سکتی ہے۔ اگر کوئی مسلمان اس حدیث کے پہلے حصے پر عمل کرنے کے بجائے اپنے آپ کو 
مشغول کر لے تو یہ انہیں فاضل دنیاوی چیزوں کا مقابلہ کرنے سے روک دے گا جن کی دوسروں 
کی خواہش ہوتی ہے کیونکہ ان خواہشات کی اکثریت غیر ضروری دنیاوی چیزوں کے لیے ہوتی 
ہے۔ اور اگر کوئی مسلمان دوسروں کے نفس اور مال سے اپنے نقصان کو دور رکھے جو سنن 
نسائی نمبر 4998 کی حدیث کے مطابق ایک سچے مومن کی نشانی ہے تو وہ لوگوں کی محبت 
بھی حاصل کر لے گا۔ 


جہالت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ جب گورنر اور جج مقرر کرتے تھے تو وہ ایسے لوگوں کی تلاش 
کرتے تھے جو اسلامی علم میں پختہ ہوںء خواہ ان کا سماجی پس منظر کچھ بھی ہو۔ اس پر امام 
محمد السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1[ صفحہ 503 میں بحث کی گئی 

چس 


ایک بڑا خلفشار جو بندے کو ال تعالیٰ کی اطاعت سے روکتا ہے وہ جہالت ہے۔ یہ استدلال کیا جا 
سکتا ہے کہ یہ ہر گناہ کی اصل ہے کیونکہ جو گناہوں کے نتائج کو صحیح معنوں میں جانتا ہے 
وہ کبھی بھی گناہ نہیں کرے گا۔ اس سے مراد حقیقی فائدہ مند علم ہے جو وہ علم ہے جس پر عمل 
کیا جاتا ہے۔ درحقیقت وہ تمام علم جس پر عمل نہ کیا جائے وہ فائدہ مند علم نہیں ہے۔ اس طرز 
عمل کی مثال قرآنِ پاک میں اس گدھے کی طرح بیان کی گئی ہے جو علم کی کتابیں اٹھائے ہوئے 
:ہے جو اسے فائدہ نہیں پہنچاتی۔ باب 62 الجمعہ آیت 5 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا۔ )علم پر عمل نہیں کیا (اس گدھے کی مانند ہے جو کتابوں کی ...' 
“کثرتیں اٹھائے ہوئے ہے۔ 


جو شخص اپنے علم پر عمل کرتا ہے وہ شاذ و نادر ہی پھسلتا ہے اور جان بوجھ کر گناہ کرتا ہے۔ 
درحقیقتء جب ایسا ہوتا ہے تو یہ صرف جہالت کے ایک لمحے کی وجہ سے ہوتا ہے جہاں ایک 
شخص اپنے علم پر عمل کرنا بھول جاتا ہے جس کے نتیجے میں وہ گناہ کرتا ہے۔ 


نمبر 2322 میں موجود جامع ترمذی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک مرتبہ 
ایک حدیث میں جاہلیت کی سنگینی پر روشنی ڈالی اور فرمایا کہ مادی دنیا کی ہر چیز ملعون ہے 
سوائے اللہ تعالیٰ کے ذکر کے۔ اس ذکر سے جو بھی تعلق ہےء عالم اور طالب علم۔ اس کا مطلب 


یہ ہے کہ مادی دنیا کی تمام نعمتیں جاہل کے لیے لعنت بن جائیں گی کیونکہ وہ ان کا غلط استعمال 
کرکے گناہوں کا ارتکاب کریں گے۔ 


درحقیقت جہالت کو انسان کا بدترین دشمن سمجھا جا سکتا ہے کیونکہ یہ اسے اپنے آپ کو نقصان 
سے چوھے اور قالاہساضن کے سے روکتی نے ور سپ کچھ مر اطم پر عل کرنے سن 
حاصل کیا جا سکتا ہے۔ جاہل ان سے بے خبر ہو کر گناہ کرتا ہے۔ کوئی گناہ سے کیسے بچ سکتا 
ہے اگر وہ نہیں جانتا کہ گناہ کیا ہے؟ جہالت انسان کو اپنے فرائض سے غفلت کا باعث بنتی ہے۔ 
اگر وہ اپنے فرائض سے ناواقف ہوں تو اپنے فرائض کیسے ادا کر سکتے ہیں؟ 


0ك ماد سنا سی رس اھ رك فاسل گریسں کررہ ات گنا اعت کن پرا کر 
میں موجود حدیث سے 224 نمبر سکیں اور گناہوں سے بچ سکیں۔ اس کی تصدیق سنن ابن ماجہ 
ہوتی ہے ۔ 


سپیریئر والے 


کے مالک ہوتے تھے کہ ظالم جب ان کی طرف دیکھتا تو ڈر جاتے تھے۔ اس پر امام محمد 
السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 505-504 میں بحث کی گئی 
پتےہ 


اس میں وہ بھی شامل ہے جو اسلام کی تعلیمات پر ثابت قدم ہے تاکہ یہ ان کے ظاہری معنی؛ ان 
کے قول و فعل میں ظاہر ہو۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4119 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ بہترین لوگ وہ ہیں جو دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی یاد دلائیں جب ان کا 
مشاہدہ کیا جائے۔ 


یہ ان لوگوں کی طرف اشارہ نہیں کرتا جو اسلامی ظاہری شکل اختیار کرتے ہیںء جیسے داڑھی 
بڑھانا یا اسکارف پہنناء کیونکہ ان میں سے بہت سے لوگ دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی یاد بالکل نہیں 
دلاتے ہیں۔ اس حدیث سے مراد وہ لوگ ہیں جو اسلامی علم سیکھتے ہیں اور اس پر عمل کرتے 
ہیں کاکر رد اف ال کی سم اظاسھ کروھیت ال کسی اسقای کی می اھ جا :پر ھی افن کی 
ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر 
کے متاای تو کا مقارک کرت این یں اس تس ک۵ گی تطہیں پرکی ہے سی این کے ظائری اعسضاء 
کی پاکیزگی کا باعث بنتی ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک حدیث میں اس کی 
نصیحت کی گئی ہے۔ جب وہ ان صالح مسلمانوں کو دیکھیں گے تو اس سے دوسرے لوگ اللہ 
تعالیٰ کو یاد کریں گے۔ اور یہ ذکر تب ہی بڑھے گا جب یہ نیک مسلمان بولتے ہیں جیسے کہ وہ 
صرف اللہ کی رضا کے لیے بات کرتے ہیں یعنی وہ برائی اور فضول باتوں سے اجتناب کرتے 
ہیں اور صرف دنیا اور آخرت کے فائدے کی بات کرتے ہیں۔ یہ یاد اس وقت اور بڑھ جاتی ہے 
جب کوئی ان کے اعمال کو دیکھتا ہے کہ وہ اسلام کی تعلیمات کو عملی طور پر نافذ کرتے ہیں 


صرف ان طریقوں پر عمل کرتے ہیں جو اللہ تعالیٰ کو خوش کرتے ہیں۔ مثال کے طور پر وہ 
صرف الہ تعالیٰ کے لیے محبت کرتے ہیں؛ ناپسند کرتے ہیںء دیتے ہیں اور روکتے ہیں۔ یہ سنن 
ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود حدیث کے مطابق ایمان کی تکمیل کا باعث بنتا ہے۔ 


مشاورت کی اہمیت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے گورنروں اور قاضیوں کو حکم دیا کرتے تھے کہ وہ لوگوں 
کے معاملات میں دوسروں سے مشورہ کریں۔ وہ انہیں الله سے ڈرنے والوں سے مشورہ کرنے کا 
مشورہ دیتے۔ امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 1ء صفحہ 506 

میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


مسلمانوں کو اپنے معاملادت میں صرف چند لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے۔ انہیں چاہیے کہ قرآن 
:کریم کی نصیحت کے مطابق ان چند لوگوں کا انتخاب کریں۔ باب 16 النحل آیت 43 


“پس اہلِ پیغام سے پوچھ لو اگر تم نہیں جانتے۔” 


یہ آیت مسلمانوں کو علم رکھنے والوں سے مشورہ کرنے کی یاد دلاتی ہے۔ جیسا کہ ایک جاہل 
شخص سے مشورہ کرنے سے مزید پریشانی پیدا ہوتی ہے۔ جس طرح کوئی شخص اپنی جسمانی 
صحت کے بارے میں کار مکینک سے مشورہ کرنا بے وقوف ہو گا ایک مسلمان کو صرف ان 
لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اس کے بارے میں علم رکھتے ہوں اور اس سے منسلک 
اسلامی تعلیمات۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے 
ہوں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ کبھی بھی دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ نہیں دیں 
گے۔ جبکہ جو لوگ اللہ تعالیٰ سے ڈرتے یا اس کی اطاعت نہیں کرتے وہ علم اور تجربہ رکھتے 
ہیں لیکن وہ آسانی سے دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ دیتے ہیں جس سے صرف 
پریشانیوں میں اضافہ ہوتا ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والے حقیقی علم کے مالک ہوتے ہیں 
:اور یہی علم دوسروں کو ان کے مسائل میں کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے۔ باب 35 فاطرء آیت 28 


الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔“ 


مساوی سلوک 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اس بات کو یقینی بنائیں گے کہ سماجی پس منظر سے قطع نظر ہر 
ایک کے ساتھ یکساں سلوک کیا جائےە خواہ اس کیس میں خود بھی شامل ہوں۔ ایک دفعہ ان کا 
ایک دوسرے صحابی ابی بن کعب رضی اللہ عنہ سے جھگڑا ہوا۔ وہ اپنا جھگڑا زید بن ثابت کے 
پاس لے گئے جنہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کو بیٹھنے کے لیے ایک تکیہ پیش کیا اور ان کے نام 
کے بجائے ان کے لقب سے خطاب کیا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے اس کی سرزنش کی اور اسے تنبیہ 
کی کہ وہ اس کے ساتھ ویسا ہی سلوک کرے جیسا کہ وہ ہر اس شخص کے ساتھ کرتا ہے جو اس 
کے پاس حکم کے لیے آتا ہے۔ پھر عمر رضی اللہ عنہ ابی رضی اللہ عنہ کے پاس فرش پر بیٹھ 
گئے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 506- 

میں بحث کی گئی ہے۔ 507 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ ال تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر 
نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے 
ہیں تو ہمیشہ اپنی نیت کو درست کرنا چاہیے جیسا کہ الله تعالیٰ اسے صرف اس صورت میں اجر 
دے گا جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں 
کی خاطر اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں 
جن کے لیے انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 3154 


اس کے علاوہ یہ حدیث اسلام میں مساوات کی اہمیت پر دلالت کرتی ہے۔ ایک شخص دنیاوی 
چیزوں جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے 
مسلمانوں نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو 


دوسروں سے بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان 
کیا ہے کہ اسلام کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان 
کو دوسرے پر فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو کتنا 
پورا کرتے ہیںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے 
:ہیں۔ باب 49 الحجرات: آیت 13 


7 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
پھر گان ہیۓ 7 


لا اف مان کا غاسی قزر اھ کا ک اطافت ہیں اتک کر مل رکھکز انت 
حقوق اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا 
اس سے تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس 
مسلمان میں اعمال صالحہ کی کمی ہوء اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ 
ان کے نسب کی وجہ سے درجہ بندی .حقیقت میں۔ یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے 
دولتء نسلء جنس یا سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


متوازن ذہنی حالت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے ججوں کو تنبیہ کی کہ جب وہ جذباتی ہو جیسے :بوریت 
غصہہ اضطراب وغیرہ فیصلہ نہ سنائیںء کیونکہ ان کا فیصلہ ان کی نفسیاتی حالت سے متاثر ہو 
سکتا ہے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 1ء صفحہ 

میں بحث کی گئی ہے۔ 507 


عام طور پر ایک مسلمان کو متوازن ذہنی حالت کو اپنانے کی کوشش کرنی چاہیے تاکہ وہ زندگی 
یہ تب ہوتا ہے جب کوئی اپنے جذبات کو اس طرح قابو میں رکھنے میں صحیح فیصلے کر سکے۔ 
کی کوشش کرتا ہے کہ وہ خود کو انتہائی جذباتی حالتوں کا تجربہ نہ ہونے دے کیونکہ یہ اکثر 
تناؤ اور ذہنی عارضے کا باعث بنتے ہیں۔ قرآن مجید کی سورہ 57 الحدید آیت 23 میں اس کی 
:طرف اشارہ کیا گیا ہے 


تاکہ تم اس چیز پر نا امید نہ ہو جو تم سے چھوٹ گئی ہے اور جو کچھ اس نے تمہیں دیا ہے اس 
پر فخر نہیں کریں گے۔ 


اسلام کسی کو جذبات کے اظہار سے منع نہیں کرتا کیونکہ یہ انسان ہونے کا ایک حصہ ہے۔ لیکن 
یہ دماغ کی متوازن حالت کا مشورہ دیتا ہے جس کے تحت کوئی ایک انتہائی جذبات سے دوسرے 
جذبات میں نہیں جھولتا۔ مشکل حالات میں اداس ہونا قابل قبول ہے لیکن مایوس نہیں ہونا چاہیےء 
جو کہ انتہائی اداسی ہے کیونکہ یہ اکثر دیگر ذہنی عوارض جیسے کہ ڈپریشن کا باعث بنتا ہے۔ 
اور خوش رہنا قابل قبول ہے لیکن انسان کو ضرورت سے زیادہ خوش نہیں ہونا چاہیے یعنی خوش 
ہوناء کیونکہ یہ اکثر دونوں جہانوں میں گناہوں اور پشیمانیوں کا باعث بنتا ہے۔ ایک مسلمان کو 
مشکل کے وقت ان لاتعداد نعمتوں کو یاد کرکے ایک متوازن ذہنی حالت حاصل کرنے کی کوشش 
کرنی چاہئے جو اس کے پاس اب بھی موجود ہیں جو کہ انتہائی اداسی یعنی مایوسی کو روکتی 
ہیں۔ اور آسانی کے وقت ان کو یاد رکھنا چاہیے کہ جو چیز انہیں خوش کرتی ہے اس کے لیے ان 
سے عو الموو گا ای اگ ود ئل کا غاط لمت کی گے لیا ان لئے ملھلک نو الکن کی اذانگی 


س کرای کر کے ج افل او کی تناعا ھکاس کی کر سب راہ 


دماغ کی۔متوازن خالک:ہمیشۂ بہترین ہوتی ہے جو انتہاتی موڈکے ۔منفی اٹزاتا کو روکٹی ہے۔ یۂ 
ایک مسلمان کو حقیقی ذہنی سکون اور الہ تعالیٰ کی اطاعت کے قریب لے جائے گاء جس میں اس 
کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا 
قائ لے 


غصے سے بچنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے ججوں کو خبردار کیا کہ وہ غصے میں فیصلہ نہ سنائیں 
کیونکہ اس سے ان کے فیصلے پر منفی اثر پڑے گا۔ اس پر امام محمد السلابی: عمر بن الخطاب؛ 
ان کی زندگی اور زمانہء جلد 1ء صفحہ 508 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6116 کی ایک حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے ایک شخص کو غصہ نہ کرنے کی نصیحت کی۔ 


درحقیقت اس حدیث کا یہ مطلب نہیں کہ آدمی کبھی غصہ نہ کرے کیونکہ غصہ ایک فطری صفت 
ہے جو کہ انبیاء کرام علیہم السلام میں بھی پائی جاتی ہے۔ درحقیقتء بعض غیر معمولی معاملات 
میں غصہ مفید ہو سکتا ہے مثال کے طور پر اپنے دفاع میں۔ اس حدیث کا اصل مطلب یہ ہے کہ 
انسان اپنے غصے کو قابو میں رکھے تاکہ یہ اسے گناہوں کی طرف نہ لے جائے۔ اس کے علاوہ 
اس حدیث سے معلوم ہوتا ہے کہ غصہ بہت سی برائیوں کو جنم دیتا ہے اور اس پر قابو رکھنا بہت 

سی بھلائیوں کا باعث بنتا ہے۔ 


سب سے پہلے یہ نصیحت ان تمام اچھی خصوصیات کو اپنانے کا حکم ہے جو غصے پر قابو 
پانے کی ترغیب دیںء جیسے صبر۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ آدمی اپنے 
غصے کے مطابق کام نہ کرے۔ اس کے بجائےء انہیں اس پر قابو پانے کے لئے اپنے آپ سے 
جدوجہد کرنی چاہئے تاکہ یہ انہیں گناہوں کی طرف نہ لے جائے۔ اللہ تعالیٰ کے لیے غصے پر 
قابو پانا ایک عظیم عمل ہے اور محبت الہی کی طرف لے جاتا ہے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 

134: 


جو غصے کو روکتے ہیں اور لوگوں سے درگزر کرتے ہیں اور اللہ نیکی کرنے والوں کو پسند ” 
کرتا نے رت 


اسلام کے اندر بہت سی تعلیمات ہیں جو مسلمانوں کو اپنے غصے پر قابو پانے کی ترغیب دیتی 
ہیں۔ مثال کے طور پرء جیسا کہ غصہ شیطان سے منسلک اور متاثر ہوتا ہے صحیح بخاری نمبر 
میں ایک حدیث پائی جاتی ہے جس میں مشورہ دیا گیا ہے کہ غصے والے شخص کو 3282 

شیطان سے ال تعالیٰ کی پناہ مانگنی چاہیے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2191 میں موجود حدیث میں ناراض مسلمان کو زمین سے چمٹنے کی تلقین کی 
گئی ہے۔ اس کا مطلب یہ ہو سکتا ہے کہ جب تک وہ پرسکون نہ ہو جائیں زمین پر سجدہ کریں۔ 
درحقیقتء جتنا زیادہ کوئی غیر فعال جسمانی پوزیشن لیتا ہے اتنا ہی کم موقع ہوتا ہے کہ وہ 
غصے میں مارے گا۔ سنن ابوداؤد نمبر 4782 میں موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا 
گیا ہے۔ اس نصیحت پر عمل کرنے سے انسان اپنے غصے کو اپنے اندر قید کر لیتا ہے یہاں تک 

کہ وہ گزر جاتا ہے تاکہ دوسروں پر اس کا منفی اثر نہ پڑے۔ 


ایک مسلمان جو غصے میں ہو اسے سنن ابو داؤد نمبر 4784 میں موجود حدیث میں دی گئی 
نصیحت پر عمل کرنا چاہیے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ناراض مسلمان کو 
وضو کرنے کی نصیحت کی۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ پانی غصے کی فطری خصوصیت یعنی 
گرمی کا مقابلہ کرتا ہے۔ اگر کوئی اس کے بعد نماز پڑھتا ہے تو اس سے انہیں اپنے غصے پر 

مزید قابو پانے میں مدد ملے گی اور ایک عظیم اجر ملے گا۔ 


اب تک زیر بحث مشورے سے ناراض مسلمان کو اپنی جسمانی حرکات پر قابو پانے میں مدد ملتی 
ہے۔ اپنی بات پر قابو پانے کے لیے غصے کی حالت میں بولنے سے گریز کرنا ہی بہتر ہے۔ 
بدقسمتی سے الفاظ اکثر جسمانی اعمال کے مقابلے میں دوسروں پر زیادہ دیرپا اثر ڈال سکتے 
ہیں۔ غصے میں کہے گئے الفاظ کی وجہ سے لاتعداد رشتے ٹوٹ چکے ہیں اور ٹوٹ چکے ہیں۔ 
یہ رویہ اکثر دوسرے گناہوں اور جرائم کی طرف بھی جاتا ہے۔ ایک مسلمان کے لیے سنن ابن 


ماجہ نمبر 3970 میں موجود حدیث کو نوٹ کرنا ضروری ہے جس میں متنبہ کیا گیا ہے کہ قیامت 
کے دن کسی شخص کو جہنم میں ڈالنے کے لیے صرف ایک برے لفظ کی ضرورت ہے۔ 


غصے پر قابو پانا ایک بہت بڑی نیکی ہے اور اس پر قابو پانے والے کو صحیح بخاری نمبر 
میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم نے مضبوط انسان قرار دیا 6114 
ہے۔ درحقیقت نگلنے والا اللہ تعالیٰ کے لیے ان کا غصہ یعنی وہ اپنے غصے کی وجہ سے کوئی 
گناہ نہیں کرتے ان کا دل سکون اور سچے ایمان سے بھر جائے گا۔ سنن ابوداؤد نمبر 4778 میں 
موجود ایک حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ یہ صحیح دل کی ایک خصوصیت ہے جس کا 
ذکر قرآن پاک میں ہے۔ یہ واحد دل ہے جسے قیامت کے دن حفاظت ملے گی۔ باب 26 اشعراء 

:آیات 88 اور 89 


جس دن مال اور اولاد کسی کے کام نہ آئے گی۔ لیکن صرف وہی جو اللہ کے پاس سچے دل کے ” 
"'ساتھ آتا ہے 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے حد کے اندر غصہ مفید ہو سکتا ہے۔ اسے اپنے نفسء ایمان اور مال 
کو پہنچنے والے نقصان کو دور کرنے کے لیے استعمال کیا جانا چاہیے جو کہ اگر صحیح 
طریقے سے کیا جائے تو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اللہ تعالیٰ کے غضب میں شمار ہوتا ہے۔ یہ 
حال تھا حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کا جو اپنی خواہشات کی خاطر کبھی ناراض 
نہیں ہوئے۔ وہ صرف اللہ تعالیٰ کے لیے ناراض ہواء جس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6050 میں 
موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سیرت قرآن پاک تھی 
جو صحیح مسلم نمبر 1739 میں ایک حدیث میں نصیحت کی گئی ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ اس 
پر راضی ہو گا جس سے وہ راضی ہو گا اور جس سے ناراض ہو گا اس پر ناراض ہو گا۔ 


غور طلب ہے کہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے غصہ کرنا قابل تعریف ہے لیکن اگر یہ غصہ 
کس با و کاف ھ و فا مامت ہے ھغام کی ماناک کے طائئ انی عست یں کاو رک تا 
انتہائی ضروری ہے خواہ وہ اللہ تعالیٰ کی خاطر غصہ میں ہی کیوں نہ ہو۔ سنن ابو داؤد نمبر 
میں موجود ایک حدیث ایک ایسے نمازی کو خبردار کرتی ہے جو غصے میں اللہ تعالیٰ کا 4901 


دعویٰ کرتا ہے کہ وہ کسی خاص گنہگار کو معاف نہیں کرے گا۔ اس کے نتیجے میں اس نمازی 
کو جہنم میں بھیج دیا جائے گا جبکہ گناہ گار کو قیامت کے دن معاف کر دیا جائے گا۔ 


برائی کی ابتداء چار چیزوں سے ہوتی ہے :خواہش پر قابو نہ پاناء خوفء بُری بھوک اور غصہ۔ 
لہٰذا جو شخص اس حدیث کی نصیحت کو قبول کرے گا اس کے کردار اور زندگی سے ایک 
چوتھائی برائی دور ہو جائے گی۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے مسلمانوں کے لیے اپنے غصے کو قابو میں رکھنا بہت ضروری ہے 
اس لیے یہ ان کے لیے ایسی حرکت یا بات کرنے کا سبب نہ بنے جس سے انھیں دنیا اور آخرت 
دونوں میں بڑی پشیمانی کا سامنا کرنا پڑے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے گورنروں اور ججوں کو تجارتی سودوں میں حصہ لینے یا 
کسی سے تحائف لینے سے منع کیا تھاء کیونکہ یہ ان کے فیصلوں پر اٹر انداز ہو سکتا ہےء اس 
لیے رشوت کی ایک شکل بن جاتی ہے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی 

اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 508 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 1337 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی کہ رشوت دینے والا اور رشوت لینے والا دونوں ملعون ہیں۔ 


لعنت میں الله تعالیٰ کی رحمت کو ختم کرنا شامل ہے۔ جب ایسا ہو جائے تو دنیوی اور دینی دونوں 
معاملات میں حقیقی دائمی کامیابی ممکن نہیں۔ رشوت کے ذریعے دولت جیسی جو بھی دنیاوی 
کامیابی حاصل ہوتی ہے وہ دونوں جہانوں میں بڑی مشکل اور عذاب کا باعث بنتی ہے بشرطیکہ 
کوئی سچے دل سے توبہ نہ کرے۔ 


اس کے علاوہ الله تعالیٰ کی رحمت کے بغیر ایمان کے تین پہلوؤں کا صحیح طور پر پورا ہونا 
تقو گا سافتا متا 


گناہ دنیا کے تمام حصوں میں بہت عام ہو گیا رشوت کا بڑا اس دن اور دور میں ءبدقسمتی سے 
ہے۔ فرق صرف یہ ہے کہ تیسری دنیا کے ممالک میں یہ کھلے عام اور زیادہ ترقی یافتہ ممالک 
میں خفیہ طور پر کیا جاتا ہے۔ زیادہ تر معاملات میں رشوت میں ایک شخص شامل ہوتا ہے جو 
بااثر لوگوں کو تحفہ پیش کرتا ہےء جیسے کہ جج؛ کچھ حاصل کرنے کے لیے جو ان کی نہیں 
ہے۔ صرف اس وقت رشوت کو گناہ کے طور پر درج نہیں کیا جائے گا جب کسی کو اپنی جائیداد 


کی واپسی کے لیے رشوت دینے پر مجبور کیا جائے۔ اس معاملے میں لعنت ہے رشوت لینے 
والے پر۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اگر مسلمان بحیثیت مجموعی رشوت خوری اور دیگر بدعنوانی کو 
ختم کرنا چاہتے ہیں تو انہیں خود ان سے بچنا چاہیے۔ جب یہ درست رویہ انفرادی سطح پر اپنایا 
جائے گا تو اس کا اثر سماجی اور سیاسی عہدوں پر فائز افراد پر پڑے گا۔ ان لوگوں کے اس طرح 
کام کرنے کی وجہ یہ ہے کہ وہ معاشرے کو بذات خود بدعنوانی پر عمل کرتے ہوئے دیکھتے 
ہیں۔ لیکن اگر انفرادی سطح پر معاشرہ ان طریقوں کو مسترد کر دے تو سماجی یا سیاسی اثر و 
رسوخ کا حامل کوئی بھی فرد اس طرح کام کرنے کی ہمت نہیں کرے گا کیونکہ وہ جانتے ہیں کہ 
لوگ اس کے ساتھ کھڑے نہیں ہوں گے۔ 


اچھا علاج 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے واضح کیا کہ کسی جرم کا الزام ثابت ہونے تک اسے مجرم نہیں 
سمجھا جانا چاہیے۔ اس پر امام محمد السلابی؛ عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء 


کوئی بھی دوسروں کے ساتھ صحیح رویہ اپنا سکتا ہے جب وہ دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرتا 
ہے جیسا کہ وہ لوگوں کے ساتھ سلوک کرنا چاہتے ہیں۔ 


صحیح بخاری نمبر 13 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک بار نصیحت فرمائی کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں بن سکتا جب تک وہ 
دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ 


اساق گند گر دری گائ زیت گا فنظطلت کے گرافتلم ا کا ماج ان ٹھر نک سکیل تن یر کاعت 
تک وہ اس نصیحت پر عمل نہ کرے۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ مسلمان اس 
وقت تک اپنا ایمان مکمل نہیں کر سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے بھی وہ چیز ناپسند نہ 
کرے جو وہ اپنے لیے ناپسند کرتا ہے۔ اس کی تائید صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک اور 
حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ نصیحت کرتی ہے کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے ایک 
حصے میں درد ہو تو باقی جسم درد میں شریک ہوتا ہے۔ اس باہمی احساس میں دوسروں کے لیے 

محبت اور نفرت شامل ہے جو کوئی اپنے لیے پسند کرتا ہے اور نفرت کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو یہ درجہ تبھی حاصل ہو سکتا ہے جب اس کا دل بٔری خصلتوں سے پاک ہو 
جیسے حسد“۔ یہ بُری خصلتیں انسان کو ہمیشہ اپنے لیے بہتر کی خواہش کا باعث بنتی ہیں۔ پس 


درحقیقت یہ حدیث اس بات کی طرف اشارہ ہے کہ انسان کو اچھی خصلتوں کو اپنا کر اپنے دل کو 
پاک کرنا چاہیے جیسا کہ معاف کرنے والا ہونا اور حسد جیسی بری خصلتوں کو ختم کرنا چاہیے۔ 
یہ صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو سیکھنے اور اس 

پر عمل کرنے سے ہی ممکن ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش کرنا انھیں 
اچھی چیزوں سے محروم کر دے گا۔ اللہ تعالیٰ کے خزانے کی کوئی حد نہیں اس لیے خود غرضی 
اور لالچی ذہنیت اختیار کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش میں دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہے 
جیسے کہ مالی یا جذباتی مددء اسی طرح ایک شخص چاہتا ہے کہ دوسروں کی ضرورت کے وقت 
ان کی مدد کریں۔ اس لیے اس محبت کو صرف الفاظ سے نہیں بلکہ عمل سے ظاہر کرنا چاہیے۔ 
یہاں تک کہ جب کوئی مسلمان برائی سے منع کرتا ہے اور ایسی نصیحت کرتا ہے جو دوسروں 
کی خواہش کے خلاف ہو تو اسے نرمی سے اس طرح کرنا چاہئے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ 

دوسرے اسے نرمی سے نصیحت کریں۔ 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے زیر بحث اہم حدیث ان تمام برے خصلتوں کو ختم کرنے کی اہمیت 
پر دلالت کرتی ہے جو باہمی محبت اور نگہداشت سے متصادم ہوںء جیسا کہ حسد۔ حسد اس وقت 
ہوتا ہے جب کوئی شخص کسی خاص نعمت کا مالک ہونا چاہتا ہے جو صرف اس وقت حاصل 
ہوتا ہے جب اسے کسی اور سے چھین لیا جائے۔ یہ رویہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے منتخب کردہ 
نعمتوں کی تقسیم کے لیے براہ راست چیلنج ہے۔ یہی وجہ ہے کہ یہ کبیرہ گناہ ہے اور حسد کرنے 
والے کی نیکیوں کو برباد کرنے کا باعث ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4903 میں موجود ایک حدیث میں 
اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ اگر ایک مسلمان دوسرے کے پاس حلال چیزوں کی خواہش رکھتا ہے 
تو اسے چاہیے کہ وہ الله تعالیٰ سے دعا کرے کہ وہ اسے وہی چیز عطا کرے جو دوسرے شخص 
کو ضائع نہ ہو۔ نعمت .اس قسم کی حسد جائز ہے اور مذہب کے پہلوؤں میں قابل تعریف ہے۔ 
صحیح مسلم نمبر 1896 میں موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت کی ہے کہ مسلمانوں کو صرف اس دولت مند سے 
۳ی٣۷‏ 0 

کریں جو اپنے علم کو اپنے اور دوسروں کے فائدے کے لیے استعمال کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو نہ صرف دوسروں کے لیے دنیاوی نعمتوں کے حصول کے لیے محبت کرنی 
چاہیے بلکہ ان کے لیے دونوں جہانوں میں دینی برکات حاصل کرنے کے لیے بھی محبت کرنی 
چاہیے۔ درحقیقت جب کوئی دوسروں کے لیے یہ خواہش کرتا ہے تو اسے اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
میں اس کے احکام کی تعمیل کرنے اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے اور تقدیر کا صبر کے 
ساتھ مقابلہ کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ اسلام میں اس قسم کے صحت مند مقابلے کا خیر مقدم کیا 

:گیا ہے۔ باب 83 المطففینء آیت 26 


"تو اس کے لیے حریفوں کو مقابلہ کرنے دیں۔..." 


یہ حوصلہ افزائی ایک مسلمان کو اپنے کردار میں کسی بھی خامی کو تلاش کرنے اور اسے دور 
کرنے کے لیے اپنا جائزہ لینے کی ترغیب دے گی۔ جب یہ دونوں عناصر معنی کو یکجا کرتے 
ہیں الله سبحانہ وتعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت میں جدوجہد کرتے ہیں اور کردار کو پاک کرتے 

ہیں تو یہ دونوں جہانوں میں کامیابی کا باعث بنتا ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں سے محبت کا دعویٰ نہ صرف زبانی طور پر 
کرے بلکہ اپنے عمل سے ظاہر کرے۔ امید ہے کہ جو اس طرح دوسروں کی فکر کرتا ہے اسے 
دونوں جہانوں میں اللہ تعالیٰ کی فکر حاصل ہوگی۔ اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 1930 میں 

موجود حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے۔ 


پژڑوسی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے پڑوسیوں کے حقوق کی ادائیگی کو یقینی بنایا۔ ایک دفعہ ایک 
شخص نے اس سے شکایت کی کہ اس کا پڑوسی اسے ان کی جائیدادوں میں سے ندی کھودنے 
سے روک رہا ہے جبکہ اس سے دونوں کو فائدہ ہوگا اور اس سے اس کے پڑوسی کو کوئی 
نقصان نہیں ہوگا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے پڑوسی کو بلایا اور اسے راضی ہونے کی ترغیب دی۔ 
جب وہ انکار پر اڑے رہے تو عمر رضی اللہ عنہ نے ان کی خواہش کے خلاف اسے قبول کرنے 
پر مجبور کر دیا۔ عمر رضی اللہ عنہ صحیح مسلم نمبر 4130 میں موجود اس حدیث پر عمل کر 
رہے تھے کہ مسلمان اپنے پڑوسی کو دیوار میں شہتیر لگانے سے نہ روکے۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 1ء صفحہ 534 میں بحث کی گئی ہے۔ 


کسی کے حقوق کی پامالی کا جدید دور کا فلسفہ وہی ہے جو حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے 
پڑوسی کو کرنے سے روکا۔ 


عام طور پر دیکھا جائے تو صحیح بخاری نمبر 6014 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت فرمائی کہ پژوسیوں کے ساتھ حسن سلوک کی اس حد 
تک ترغیب دی گئی کہ آپ کے خیال میں پڑوسی اس کا وارث بن جائے گا۔ ہر مسلمان 


بدقسمتی سے اس فرض کو اکثر نظرانداز کر دیا جاتا ہے حالانکہ اپنے پڑوسی کے ساتھ حسن 
سلوک کرنا اسلام کا ایک اہم پہلو ہے۔ سب سے پہلے یہ جاننا ضروری ہے کہ اسلام میں کسی 
شخص کے پڑوسی میں وہ تمام لوگ شامل ہیں جو مسلمان کے گھر کی طرف ہر سمت چالیس 
گھروں کے اندر رہتے ہیں۔ اس کی تصدیق امام بخاری کی ادب المفردہ نمبر 109 میں ہوتی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 174 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
الله تعالیٰء بزرگی اور یوم آخرت پر ایمان کو پڑوسی کے ساتھ حسن سلوک سے جوڑ دیا ہے۔ 
پڑوسیوں سے حسن سلوک کرنا۔ امام بخاری رحمۃ اللہ علیہ کے ادب المفرد نمبر 119 میں موجود 
ایک حدیث میں متنبہ کیا گیا ہے کہ جس عورت نے اپنے فرض کو پورا کیا اور بہت زیادہ نفلی 
عبادت کی وہ جہنم میں جائے گی کیونکہ اس نے اپنی تقریر کے ذریعے اپنے پڑوسیوں سے برا 
سلوک کیا۔ اگر اپنے پڑوسی کو الفاظ کے ذریعے نقصان پہنچانے والے کا یہ حال ہے تو کیا کوئی 
اپنے پڑوسی کو جسمانی طور پر نقصان پہنچانے کی سنگینی کا اندازہ لگا سکتا ہے؟ 


مسلمان کو اپنے پڑوسی کی طرف سے بدسلوکی پر صبر کرنا چاہیے۔ درحقیقت ایک مسلمان کو 
ایس منافادت سی و کے سای کر ہا کک وناقسا سی کات سای سی شقی مین 
ہے۔ اچھا پڑوسی وہ ہے جو نقصان کا بدلہ بھلائی سے دیتا ہے۔ ایک مسلمان کو اپنے پڑوسی کی 
جائیداد کی نجی جگہ کا احترام کرنا چاہئے لیکن ساتھ ہی انہیں سلام کرنا چاہئے اور زیادہ دخل 
اندازی کئے بغیر انہیں مدد کی پیشکش کرنی چاہئے۔ کسی شخص کے لیے جو بھی ذریعہ دستیاب 
ہو جیسے کہ مالی یا جذباتی مدد سے ان کی مدد کی جانی چاہیے۔ 


مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے پڑوسیوں کے عیبوں کو ہمیشہ چھپائے۔ جو دوسروں کے عیب 
چھپاتا ہے اللہ تعالیٰ ان کے عیبوں کو چھپاتا ہے۔ اور جو دوسروں کے عیبوں کو ظاہر کرتا ہے 
اللہ تعالیٰ ان کے عیبوں کو ظاہر کرے گا اور انہیں کھلم کھلا رسوا کرے گا۔ اس کی تصدیق سنن 
ابوداؤد نمبر 480 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


جہاں عظمت مضمر ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے سمجھا کہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک انسان کا درجہ تقویٰ پر ہے اور 
کچھ نہیں۔ ایک موقع پر عمر رضی اللہ عنہ نے حج کے دوران اپنے مکہ کے گورنر سے ملاقات 
کی اور ان سے دریافت کیا کہ آپ نے ان کی غیر موجودگی میں مکہ کا انچارج کس کو چھوڑا 
ہے؟ گورنر نے ایک آزاد کردہ غلام کا ذکر کیا اور مزید کہا کہ وہ قرآن پاک کا علم اور وراثت 
کے قوانین کا علم رکھتا ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ میں نے حضور نبی اکرم صلی 
الله علیہ وآلہ وسلم کو یہ فرماتے ہوئے سنا ہے کہ اللہ تعالیٰ قرآن مجید کے ذریعے بعض کے 
درجات بلند کرتا ہے اور بعض کو پست کرتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 218 میں موجود ایک حدیث 

میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


عظمت اور حقیقی کامیابی کا تعلق دنیاوی چیزوں سے نہیں ہے؛ جیسے کہ دولت یا شہرت۔ انسان 
کو ان چیزوں کے ذریعے دنیاوی کامیابی حاصل ہو سکتی ہے لیکن تاریخ کے اوراق پلٹیں تو یہ 
بات بالکل واضح ہے کہ اس قسم کی کامیابی بہت عارضی ہوتی ہے اور آخرکار انسان کے لیے 
بوجھ اور ندامت بن جاتی ہے۔ ایک مسلمان کو ہرگز یہ نہیں ماننا چاہپیے کہ برتری ان چیزوں میں 
مضمر ہے اور اللہ تعالیٰ اور مخلوق کے لیے اپنے فرائض سے غفلت برتتے ہوئے انہیں حاصل 
کرنے کے لیے خود کو وقف کر دیتی ہے۔ اور نہ ہی انہیں دوسروں کو نیچا دیکھنا چاہئے جن کے 
پاس یہ دنیاوی چیزیں نہیں ہیں یہ سمجھتے ہوئے کہ ان کی کوئی قدر و اہمیت نہیں ہے کیونکہ یہ 
رویہ اسلام کی تعلیمات سے متصادم ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
صحیح بخاری نمبر 6071 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت فرمائی ہے کہ اہل جنت وہ ہیں 
جنہیں معاشرہ حقیر سمجھتا ہے اور یہ نتیجہ اخذ کیا ہے کہ اگر انہوں نے حلف اٹھایا۔ الله تعالیٰ اس 
کو ان کے لیے پورا کرے گا۔ 


دنیا اور آخرت میں حقیقی عزت,ء کامیابی اور عظمت صرف تقویٰ میں ہے۔ لہٰذا اللہ تعالیٰ کے 
ات کر ور مرف سی سر سر کس لیک یک کر ما کرات ای کی سمو سے 
اجتناب کرتا ہے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سامنا کرتا ہے وہ اتنے ہی زیادہ ہوتے ہیں خواہ وہ ظاہر ہوں۔ معاشرے کے لیے غیر معمولی . 
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بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
پر گان سے 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ اس میں حقیقی کامیابی تلاش کرے اور دنیاوی چیزوں میں اس 
کی تلاش میں اپنا وقت اور محنت ضائع نہ کرے ورنہ وہ آخرت میں بڑے خسارے میں پہنچ سکتا 
:ہے۔ باب 18 الکہف: آیات 104-103 


کہہ دیجئے کہ کیا ہم تمہیں سب سے زیادہ نقصان اٹھانے والوں کے بارے میں بتائیں کے 


خواہشمند قیادت 


گورنروں کا انتخاب کرتے وقتء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے پیشروؤں کی رہنمائی کی 
پیروی کی اور صرف اہل اور قابل اعتماد لوگوں کو مقرر کیا۔ آپ نے ایک مرتبہ فرمایا کہ جس 
نے کسی ایسے شخص کو کسی گروہ پر مقرر کیا جب کہ کوئی دوسرا شخص اللہ تعالیٰ کے 
نزدیک زیادہ پسندیدہ اور اس کے لائق ہو تو اس نے الہ تعالیٰء اس کے رسول محمد صلی اللہ علیہ 
وسلم سے خیانت کی۔ اور مومنین .ایک اور موقع پر اس نے لوگوں کو دنیاوی رشتوںء جیسے 
دوستی یا خون کے رشتوں کی بنیاد پر دوسروں کو مقرر کرنے کے خلاف خبردار کیا۔ یہی وجہ 
ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے رشتہ داروں کو گورنر یا قاضی مقرر کرنے سے گریز کیا 
حالانکہ ان میں سے بہت سے اس کے لائق تھے جیسے کہ ان کے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ 
عنہما۔ .اس کے علاوہ انہوں نے کبھی کسی کو بھی قیادت کا مطالبہ کرنے والا مقرر نہیں کیا۔ اس 
پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 2ء صفحہ 46-45 اور 49- 

میں بحث کی گئی ہے۔ 50 


جامع ترمذی نمبر 2376 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
کی ہے کہ مال و دولت کی خواہش ایمان کے لیے دو بھوکے بھیڑیوں کی ہلاکت سے زیادہ تباہ کن 
ہے۔ بھیڑوں کا ایک ریوڑ 


اس سے معلوم ہوتا ہے کہ شاید ہی کسی مسلمان کا ایمان محفوظ رہے اگر وہ دنیا میں دولت اور 
شہرت کی تمنا کرے جس طرح شاید ہی کسی بھیڑ کو دو بھوکے بھیڑیوں سے نجات ملے۔ لہٰذا اس 
عظیم مثال میں دنیا میں زیادہ دولت اور سماجی حیثیت کے بعد حرص کی برائی کے خلاف سخت 


ایک شخص کی شہرت اور رتبے کی خواہش اس کے ایمان کے لیے زیادہ دولت کی خواہش سے 
زیادہ تباء کن ہے۔ ایک شخص اکثر اپنی محبوب دولت کو شہرت اور وقار کے حصول پر خرچ 
کرتا ہے۔ 


چو ہے رر ہو ہے یس ےم وش و جح ہہ ہے سوہ 
جس کے تحت وہ مادی دنیا پر آخرت کو ترجیح دیتا ہے۔ درحقیقت صحیح بخاری نمبر 6723 میں 
موجود ایک حدیث میں یہ تنبیہ کی گئی ہے کہ جو شخص معاشرے میں قیادت جیسے مقام کی 
تلاش میں ہے اسے خود اس سے نمٹنے کے لیے چھوڑ دیا جائے گا لیکن اگر کوئی اسے مانگے 
بغیر حاصل کرے تو اللہ تعالیٰ اس کی مدد کرے گا۔ اعلیٰء اس کے فرمانبردار رہنے میں۔ یہی وجہ 
ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کسی ایسے شخص کا تقرر نہیں کرتے تھے جو 
کسی منصب پر فائز ہونے کی درخواست کرتا ہو یا اس کی خواہش بھی ظاہر کرتا ہو۔ اس کی 
تصدیق صحیح بخاری نمبر 6923 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ صحیح بخاری نمبر 
میں موجود ایک اور حدیث میں متنبہ کیا گیا ہے کہ لوگ مقام و مرتبہ حاصل کرنے کے 7148 
خواہش مند ہوں گے لیکن قیامت کے دن ان کے لیے یہ بڑی پشیمانی ہوگی۔ یہ ایک خطرناک 
خواہش ہے کیونکہ یہ انسان کو اس کو حاصل کرنے کے لیے شدید کوشش کرنے پر مجبور کرتی 
ہے اور پھر اسے برقرار رکھنے کے لیے مزید کوشش کرنے پر مجبور کرتی ہے خواہ یہ ظلم 
اور دیگر گناہوں کی ترغیب دے۔ 


رتبہ کی خواہش کی بدترین قسم وہ ہے جب کوئی اسے مذہب کے ذریعے حاصل کرتا ہے۔ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2654 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ 
فرمائی ہے کہ یہ شخص جہنم میں جائے گا۔ 


لہٰذا ایک مسلمان کے لیے زیادہ مال و دولت اور اعلیٰ سماجی رتبے کی خواہش سے بچنا زیادہ 
محفوظ ہے کیونکہ یہ دو چیزیں ہیں جو آخرت کی تیاری سے غافل ہو کر اس کے ایمان کی تباہی 


زندگی ایک آئینہ ہے۔ 


لوگوں کو سردار اور گورنر مقرر کرتے وقتء عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی 
بنایا کہ وہ نرم مزاج اور نرم مزاج ہوں۔ انہوں نے اپنے تمام قائدین پر زور دیا کہ وہ ان لوگوں کے 
ساتھ ہمدردی کا مظاہرہ کریں جو ان کی دیکھ بھال میں ہیں۔ ایک موقع پرء اس نے ایک آدمی کو قیادت 
کے لیے مقرر کرنا چاہا۔ جب یہ شخص عمر رضی اللہ عنہ کے پاس آیا تو وہ اپنے بچے کو بوسہ دے 
رہا تھاء اس نے کہا کہ میں نے اپنے کسی بچے کو کبھی نہیں چوما۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان پر یہ 
کہہ کر تنقید کی کہ وہ اپنے زیرکفالت لوگوں پر رحم نہیں کریں گے اور اس لیے انہیں قائدانہ کردار 


انہوں نے ایک بار نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک کوئی بھی تحمل پسند نہیں ہے اور کسی رہنما 
کی تحمل اور مہربانی سے زیادہ دور رس نہیں ہے۔ اور اللہ سبحانہ وتعالیٰ کے نزدیک کوئی بھی چیز 
اس سے زیادہ ناپسندیدہ اور دور رس راہنمائی کی جہالت سے بڑھ کر نہیں ہے۔ اس پر امام محمد 

السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 49-48 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 78376 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ اس پر رحم نہیں کرے گا جو دوسروں پر رحم نہیں کرتا۔ 


اسلام بہت سادہ مذہب ہے۔ اس کی بنیادی تعلیمات میں سے ایک اس قدر سادہ ہے کہ ان پڑھ لوگ بھی 
ان کو سمجھ سکتے ہیں اور اس پر عمل کر سکتے ہیں یعنی لوگ دوسروں کے ساتھ کیسا سلوک 
کرتے ہیںء اللہ تعالیٰ ان کے ساتھ کیسا سلوک کرے گا۔ مثال کے طور پر جو لوگ دوسروں کی 
غلطیوں کو درگزر کرنا اور معاف کرنا سیکھتے ہیں ان کو اللہ تعالیٰ معاف کر دیتا ہے۔ باب 24 
:النور آیت 22 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کریں۔ کیا تم یہ پسند نہیں کرو گے کہ اللہ تمہیں معاف کر ..." 


دے 


جو لوگ فائدہ مند دنیاوی اور دینی معاملات میں دوسروں کی مدد کرتے ہیں جیسے کہ جذباتی یا مالی 
امداد اللہ تعالیٰ دونوں جہانوں میں ان کی مدد کرے گا۔ سنن ابوداؤد نمبر 4893 میں موجود ایک حدیث 
میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ یہی حدیث نصیحت کرتی ہے کہ جو دوسروں کے عیب چھپاتا ہے اللہ 
لد ای خی ع کے 


سیدھے الفاظ میں اگر کوئی اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسروں کے ساتھ حسن سلوک اور احترام 
کا سلوک کرے گا تو اللہ تعالیٰ ان کے ساتھ بھی ایسا ہی سلوک کرے گا۔ اور جو لوگ دوسروں کے 
ساتھ بدسلوکی کرتے ہیں ان کے ساتھ بھی ال تعالیٰ ایسا ہی سلوک کرے گاء خواہ وہ فرض نمازوں 
جیسے واجبات کو پورا کرتے ہوں۔ یہ اس لیے ہے کہ ایک مسلمان کو کامیابی حاصل کرنے کے لیے 
دونوں فرائض کو پورا کرنا چاہیےە یعنی اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے لیے فرائض۔ 


آخر میں؛ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کے ساتھ صرف اللہ کی طرف سے حسن سلوک 
کیا جائے گاء اگر وہ اس کی خاطر دوسروں سے حسن سلوک سے پیش آئے۔ اگر وہ اس کے علاوہ 
کسی اور وجہ سے ایسا کرتے ہیں تو بلاشبہ ان تعلیمات میں مذکور اجر کو ضائع کر دیں گے۔ تمام 
عبادات اور اسلام کی بنیاد خود انسان کی نیت ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود 
حدیث سے ہوئی ہے۔ 


احتساب 


کسی شخص کو قائدانہ کردار تفویض کرنے سے پہلے؛ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ان کی 
مجموعی مالیت کو ریکارڈ کرتے اور ملازمت کا معاہدہ ختم ہونے کے بعد اس کا جائزہ لیتے۔ اگر 
اسے ان کی مجموعی مالیت میں اضافہ نظر آتا ہے جو اس کے مختص کردہ آمدنی سے مماثل نہیں 
ہے تو وہ ان سے منافع لے گا اور دولت کو سرکاری خزانے میں ڈال دے گا۔ اس نے انہیں کاروباری 
لین دین سے منع کیاء کیونکہ ان کا قائدانہ کردار ان کے حق میں تعصب کا سبب بن سکتا ہےء جسے 
رشوت کے طور پر دیکھا جا سکتا ہے۔ اس نے انہیں کسی قسم کا تحفہ قبول کرنے سے بھی منع کیا۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 51-50 میں 

بُحث کی گئی ہے 


عام طور پر ہر شخص کو اپنے آپ کو اسی طرح جوابدہ ہونا چاہئے جس طرح عمر رضی اللہ عنہ 
نے اپنے آپ کو اور اپنے ملازمین کو مسلسل جوابدہ ٹھہرایا۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لیں کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
علاوہ کوئی ان سے بہتر واقف نہیں ہے۔ جب کوئی ایمانداری سے اپنے اعمال کا خود فیصلہ کرے گا 
تو یہ انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور نیک اعمال کی طرف ترغیب دینے کی 
ترغیب دے گا۔ لیکن جو اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لینے میں ناکام رہے گا وہ غفلت کی 
زندگی گزارے گا جس کی وجہ سے وہ سچے دل سے توبہ کیے بغیر گناہ کر بیٹھتے ہیں۔ یہ شخص 
قیامت کے دن اپنے اعمال کا تولنا بہت مشکل پائے گا۔ درحقیقتء یہ انہیں جہنم میں پھینکنے کا سبب 
بن سکتا ہے۔ 


ایک ہوشیار کاروباری مالک ہمیشہ اپنے کھاتوں کا باقاعدگی سے جائزہ لے گا۔ یہ اس بات کو یقینی 
بنائے گا کہ ان کے کاروبار کی سمت درست سمت میں چل رہی ہے اور یہ یقینی بنائے گا کہ وہ تمام 


ضروری اکاؤنٹس جیسے کہ ٹیکس ریٹرن کو درست طریقے سے مکمل کرتے ہیں۔ لیکن بیوقوف 
کاروباری مالک باقاعدگی سے اپنے کاروبار کا حساب نہیں لے گا۔ یہ منافع میں نقصان اور ان کے 
کھاتوں کی صحیح طریقے سے تیاری میں ناکامی کا باعث بنے گا۔ جو لوگ اپنے اکاؤنٹس کو صحیح 
طریقے سے حکومت کے پاس جمع کرانے میں ناکام رہتے ہیں انہیں جرمانے کا سامنا کرنا پڑتا ہے 
جو ان کی زندگی کو مزید مشکل بنا دیتا ہے۔ لیکن نوٹ کرنے کی اہم بات یہ ہے کہ قیامت کے ترازو 
کے لیے کسی گے اضال کا فرینت انداز لگا اور 'اسۓ لان کرتے موں'ناکائی کی سا مین سان 
جرمانہ شامل نہیں ہے۔ اس کی سزا زیادہ سخت اور واقعی ناقابل برداشت ہے۔ باب 99 زلزالء آیات 
:7-8 


پس جو کوئی ذرہ برابر نیکی کرے گا وہ اسے دیکھ لے گا۔ اور جو کوئی ذرہ برابر برائی کرے گا " 
وہ سے لکیکھ لے گا 


ملازمت کی شرائط 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ جب کسی کو قائدانہ کردار کے لیے مقرر کرتے تو وہ ایک معاہدہ 
لکھتےە اس میں گواہی دیتے اور اس میں درج ذیل چیزیں شامل ہوتیں :وہ اشرافیہ کے گھوڑے پر 
سوار نہیں ہوں گے عمدہ کھانا نہیں کھاتے ہیں۔ وہ عمدہ لباس نہیں پہنتے تھے اور مسلمانوں کے لیے 
اپنے دروازے بالکل بند نہیں کرتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی 

اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 51 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس نے قائدین کو اسلامی تعلیمات کے مطابق سادہ طرز زندگی اپنانے پر مجبور کیا جس سے عام 
لوگوں کو اس کی پیروی کرنے کی ترغیب ملے۔ اس کے علاوہہ ایک سادہ زندگی گزارنا اس بات کو 
یقینی بنائے گا کہ سماجی طور پر کمزور افراد ان سے غیر منصفانہ سلوک سے خوفزدہ نہیں ہوں 
گے کیونکہ ان کے رہنما خود ان کے سماجی طبقے میں شامل ہوں گے۔ اور اشرافیہ کا طبقہ اپنے 
حق میں فیصلے دینے کی ہمت نہیں کرے گاء کیونکہ اکثر عیش و عشرت میں ڈوبے ہوئے لیڈروں کا 
یہی رویہ ہوتا ہے۔ آخر میں ایک سادہ زندگی گزارنا اس بات کو یقینی بنائے گا کہ وہ دنیاوی نعمتوں 
کو حاصل کرنے اور ان کا حکم دینے کے بجائے آخرت کی تیاری پر اپنی توجہ مرکوز کریں۔ یہ 

عملی تیاری دوسروں کے ساتھ انصاف کے ساتھ برتاؤ کرنے میں ان کی مدد کرے گی۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4118 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ سادگی ایمان کا حصہ ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو اپنی تمام دولت اور جائز خواہشات کو ترک کرنے کی تعلیم نہیں دیتا بلکہ یہ ان کو 
اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں جیسے کہ ان کی خوراک؛ لباس؛ رہائش اور کاروبار میں سادہ طرز 
زندگی اپنانے کی تعلیم دیتا ہے تاکہ وہ انہیں فارغ وقت فراہم کریں۔ آخرت کے لیے مناسب طریقے 
سے تیاری کریں۔ اس میں اللہ تعالیٰ کے احکامات کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول 


اتی :اف اہ نا کی رر اماک مطظطائق مو کر سا تیر کا سال کرت قائل ہی لن سا 
زندگی میں اس دنیا میں کوشش کرنا بھی شامل ہے تاکہ کسی کی ضرورتوں اور ان کے محتاجوں کی 
ضرورتوں کو بغیر زیادتیء فضول خرچی اور اسراف کے پورا کیا جا سکے۔ 


ایک مسلمان کو یہ سمجھ لینا چاہیے کہ وہ جتنی سادہ زندگی گزاریں گے وہ دنیاوی چیزوں پر اتنا ہی 
کم دباؤ ڈالیں گے اور اسی لیے وہ آخرت کے لیے اتنا ہی زیادہ کوشش کر سکیں گے جس سے ذہنیء 
جسم اور روح کا سکون حاصل ہو گا۔ لیکن ایک شخص کی زندگی جتنی زیادہ پیچیدہ ہوگی وہ اتنا ہی 
زیادہ دباؤ ڈالے گاء مشکلات کا سامنا کرے گا اور اپنی آخرت کے لیے کم کوشش کرے گا کیونکہ 
دنیاوی چیزوں سے ان کی مصروفیات کبھی ختم ہوتی نظر نہیں آئیں گی۔ یہ رویہ انہیں ذہنیء جسم اور 
روح کا سکون حاصل کرنے سے روک دے گا۔ 


سادگی دنیا میں آسودگی کی زندگی اور قیامت کے دن سیدھا حساب کتاب کا باعث بنتی ہے۔ جب کہ 
ایک پیچیدہ اور عیش و عشرت کی زندگی صرف ایک دباؤ والی زندگی اور قیامت کے دن سخت اور 
مشکل حساب کتاب کا باعث بنے گی۔ 


بلائنڈ ٹر َ بچذ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ ان لوگوں پر اندھا اعتماد نہیں کرتے تھے جنہیں وہ گورنر مقرر کرنا 
چاہتے تھے۔ وہ سب سے پہلے ان کے طرز عمل کو دیکھ کر ان کا امتحان لیتا اور اگر وہ متاثر ہوتا 
تو انہیں مقرر کرتا۔ مثال کے طور پرء اس نے ایک دفعہ احنف ابن قیس رحمہ اللہ کو گورنر مقرر 
کرنے سے پہلے صرف ایک سال تک ان کی آزمائش کے لیے اپنے پاس رکھا۔ اس پر امام محمد 

السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 53 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ایک سچا مومن لوگوں پر اندھا اعتماد نہیں کرتا جس سے ان کے ساتھ ظلم ہونے کے امکانات بڑھ 
جاتے ہیں۔ لیکن اگر وہ کسی کی طرف سے بے وقوف بنائے گئے ہیں تو انہیں نظر انداز کرنا چاہئے 
:اور معاف کرنا چاہئے کیونکہ یہ ان کی بخشش کا باعث بنتا ہے۔ باب 24 النورء آیت 22 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کریں۔ کیا تم یہ پسند نہیں کرو گے کہ اللہ تمہیں معاف کر ..." 


دے 


لیکن انہیں اس شخص کے اتھ معاملہ کرتے وقت احتیاط سے چلتے ہوئے اپنے رویے کو بھی بدلنا 
چاہیے تاکہ اس بات کو یقینی بنایا جا سکے کہ وہ دوبارہ بے وقوف نہ بنیں۔ دوسروں کو معاف کرنے 
اور ان پر اندھا بھروسہ کرنے میں بہت فرق ہوتا ہے خاص طور پر جب وہ کسی پر ظلم کرتے ہیں۔ 


ایک لیڈر کو مشورہ 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے احنف ابن قیس رحمہ اللہ کو اپنا گورنر مقرر کیا تو آپ نے انہیں 
کچھ نصیحتیں کیں جو امام محمد السلبی رحمۃ اللہ علیہ عمر بن الخطاب رضی اللہ عنہ میں درج ہیں۔ 
لائف اینڈ ٹائمزء جلد 2ء صفحہ 53۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے آپ کو نصیحت کی کہ جو بہت زیادہ ہنستا ہے اس کی عزت ختم 
رعاف درس اوھ کٹا لو کے ذک مھ سے 


جامع ترمذی نمبر 2315 میں موجود حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
لوگوں کو ہنسانے کے لیے جھوٹ بولنے والے پر تین بار لعنت فرمائی ہے۔ 


حق پر قائم رہتے ہوئے مذاق کرنا گناہ نہیں ہے لیکن مستقل مزاجی سے کرنا مشکل ہے۔ حد سے 
زیادہ مذاق کرنے والا بالآخر پھسل جائے گا اور ایسے الفاظ کہے گا جو گناہ کے ہیں جیسے جھوٹ:؛ 
غیبت یا دوسروں کا مذاق اڑانا۔ لہٰذا حد سے زیادہ مذاق کرنے سے بچنا زیادہ محفوظ ہے جس کی 
نصیحت جامع ترمذی نمبر 1995 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ اس کے علاوہ حد سے زیادہ 
مذاق کرنے والا خواہ وہ ہمیشہ سچ بولنے اور کسی کی دل آزاری نہ کرنے کا انتظام کرے تو اس کا 
سامنا روحانی سے ہوگا۔ وہ بیماری جس کے بارے میں سنن ابن ماجہ نمبر 4193 کی حدیث میں وارد 
ہوا ہے یعنی روحانی طور پر مردہ دل۔ یہ اس شخص کے ساتھ ہوتا ہے جو بہت زیادہ مذاق کرتا ہے 
اور ہنستا ہے کیونکہ یہ ذہنیت اس سے مطالبہ کرتی ہے کہ وہ ہمیشہ مضحکہ خیز معاملات پر 
سوچیں اور ان پر گفتگو کریں اور سنگین مسائل سے گریز کریں۔ موت اور آخرت کی تیاری کا معاملہ 
سنگین مسائل ہیں اور اگر کوئی ان کے بارے میں سوچنے اور بحث کرنے سے گریز کرے تو وہ ان 
کے لیے کبھی بھی صحیح طریقے سے تیاری نہیں کرے گا۔ تیاری کی یہ کمی ان کے روحانی دل کی 
موت کا سبب بنے گی۔ درحقیقت جو شخص آخرت کے بارے میں جتنی سنجیدگی سے غور کرے گا 


اتنا ہی کم ہنسے گا اور مذاق کرے گا۔ صحیح بخاری نمبر 6486 کی ایک حدیث میں اس کی طرف 
اشارہ ہے۔ 


اکٹر مذاق کرنا بھی دوسروں کو ان کے لیے احترام سے محروم کرنے کا سبب بنتا ہے۔ یہ بہت سے 
مسائل کا سبب بن سکتا ہے جیسے کہ جب وہ نیکی کا حکم دیتے ہیں اور برائی سے منع کرتے ہیں 
تو اس کو سنجیدگی سے نہ لینا چاہے وہ ان کے اپنے بچوں کو ہی کیوں نہ ہو۔ 


ضرورت سے زیادہ مذاق اکثر لوگوں کے درمیان دشمنی کا باعث بنتا ہے کیونکہ کوئی آسانی سے 
چیزوں کو سنجیدگی سے لے سکتا ہے۔ یہ ٹوٹنے اور ٹوٹے ہوئے رشتوں کی طرف جاتا ہے۔ 
درحقیقتء بہت سے لوگ لطیفوں کی وجہ سے جسمانی اور جذباتی طور پر زخمی بھی ہوئے ہیں۔ 


اس کے علاوہ مذاق کرتے وقت اونچی آواز میں یا بھورے منہ سے ہنسنے سے گریز کرنا چاہیے 
کیونکہ اسلام میں یہ ناپسندیدہ ہے۔ صحیح بخاری نمبر 6092 میں موجود حدیث کے مطابق حضور 
اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی ہنسی مسکراہٹ تھی۔ 


ایک مسلمان کو ہر قیمت پر جھوٹ بولنے سے گریز کرنا چاہیے یہاں تک کہ مذاق کرتے ہوئے بھی 
اس سے وہ جنت کے بیچ میں گھر حاصل کر لے گا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4800 میں 
موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ مسلمان کو بالکل بھی مذاق نہیں کرنا چاہیے۔ دوسرے گناہوں سے بچتے 
ہوئے وقتاً فوقتاً مذاق کرناء جیسے جھوٹ بولناء جیسا کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
کبھی کبھار مذاق کیا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1990 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 


ہے۔ یہ حد سے زیادہ مذاق ہے جو کہ اگر گناہ سے متعلق ہو تو ناپسندیدہ اور گناہ ہے۔ اپنی خواہشات 
کی تکمیل کے لیے جان بوجھ کر حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی کسی روایت کی غلط تشریح 
کرنا گناہ ہے۔ اگر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس سے منسلک کوئی گناہ کیے بغیر 
شاذ و نادر ہی مذاق کیا ہے تو مسلمانوں کو بھی ایسا ہی کرنا چاہیے اور اپنی خواہشات کی تکمیل کے 
لیے حد سے تجاوز نہیں کرنا چاہیے۔ 


اس کے علاوہ لوگوں کے ساتھ خوش مزاج رہنے میں بھی بڑا فرق ہے جیسے کہ مسکراناء اور حد 
سے زیادہ مذاق کرنا۔ امام بخاری کی ادب المفرد نمبر 301 میں موجود ایک حدیث کے مطابق خوش 
مزاج ہونا اللہ تعالیٰ کی ایک نعمت ہے یہاں تک کہ دوسروں کو راحت کا احساس دلانے کے لیے 
مسکرانا بھی صدقہ ہے جامع ترمذی کی ایک حدیث کے مطابق ہنمبر 1970۔ لہٰذا کسی کو یقین نہیں 
کرنا چاہیے کہ زیادہ مذاق کرنے سے گریز کرنے کا مطلب یہ ہے کہ لوگوں کو ہمیشہ اداس اور 
افسردہ موڈ میں رہنا چاہیے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے آپ کو یہ بھی نصیحت کی کہ جو کوئی بڑا کام کرے گا وہ اس کے 
لیے مشہور ہو جائے گا۔ 


شاید یہ جھوٹے اور سچے کے درمیان فرق کی طرف اشارہ کر رہا ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہىیث ان جھوٹ ھے اخثتات فرمایا پہلا حم تشیعت کرتا ہے کہ :سای ٹیکی کی طرف اۓ 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
ای ایت سحاحکمن لکیتا ہے 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف ال تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
اتد اظافك7 یں کی اسکام کی کلت ای کی انی مس اخقات آو سر ت ال صلی اعت 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے آپ کو یہ نصیحت بھی کی کہ جو زیادہ بولتا ہے وہ بہت سی غلطیاں 
کرتا ہے اور اس سے عزت میں نقصان ہوتا ہے۔ عزت میں کمی اللہ تعالیٰ کے خوف میں کمی کا 
باعث بنتی ہے جو کہ روحانی طور پر مردہ دل کی طرف لے جاتی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2501 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ جو خاموش رہا وہ نجات پا گیا۔ 


اس کا مطلب یہ ہے کہ جو بے ہودہ یا بری بات سے خاموش رہے اور صرف اچھی بات کہے اللہ 
تعالیٰ اسے دونوں جہانوں میں محفوظ رکھے گا۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کیونکہ لوگوں کے جہنم میں 
داخل ہونے کی بنیادی وجہ ان کی تقریر ہے۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 2616 میں موجود ایک 
حدیث میں کی گئی ہے۔ درحقیقت یہ صرف ایک ہی برے لفظ کا استعمال کرتا ہے کہ وہ قیامت کے دن 
جہنم میں ڈوب جائے جس کی تصدیق جامع ترمذی کی ایک حدیث میں ہوئی ہے۔ نمبر 2314 


تقریر تین طرح کی ہو سکتی ہے۔ پہلی بری بات ہے جس سے ہر حال میں بچنا چاہیے۔ دوسری فضول 
گفتگو ہے جس سے صرف وقت ضائع ہوتا ہے جس سے قیامت کے دن بڑی پشیمانی ہوگی۔ مزید 
برآںء گنہگار تقریر کا پہلا قدم اکثر بیہودہ تقریر ہے۔ لہٰذا اس قسم کی تقریر سے بچنا زیادہ محفوظ 
ہے۔ آخری قسم اچھی تقریر ہے جسے ہمیشہ اپنانا چاہیے۔ ان پہلوؤں کی بنیاد پر تقریر کا دو تہائی 
حصہ زندگی سے نکال دینا چاہیے۔ 


اس کے علاوہ جو زیادہ بولتا ہے وہ صرف اپنے اعمال اور آخرت پر تھوڑا سا غور کرے گا کیونکہ 
ا قے لے عامشی شروری ہد اھ کے اضقال کااغاز لگاے سے رف دی کاخ کی کی 
مزید لیک :اعقال کرتے اون اپھۓ گتارؤن سے سھی ذدل سے :لویۃ کرتے کی تر عیب ذیتا ہے امن 
شخص کو پھر بہتر کے لیے تبدیل کرنے سے روکا جائے گا۔ 


آخر میں جو لوگ بہت زیادہ بولتے ہیں وہ اکثر دنیاوی چیزوں اور ایسی چیزوں پر بحث کرتے ہیں 
جو دل لگی اور تفریحی ہیں۔ اس سے وہ ایک ایسی ذہنیت اختیار کریں گے جس کے تحت وہ موت 
اور آخرت جیسے سنگین مسائل پر بحث کرنا یا سننا پسند نہیں کرتے۔ یہ انہیں آخرت کے لیے مناسب 


طریقے سے تیاری کرنے سے روک دے گا جس کی وجہ سے وہ ایک بڑے پشیمانی اور ممکنہ عذاب 
کا یاضٹایتیں گی 


ان سب سے بچا جا سکتا ہے اگر کوئی گناہ اور لغو باتوں سے خاموش رہے اور اس کے بجائے 
صرف اچھی باتیں کہے۔ لہٰذا اس طرح خاموش رہنے والا دنیا میں مصیبت اور آخرت میں عذاب سے 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے پیشروؤں کی طرح ایک سادگی اور سادہ زندگی گزاری اور 
اپنے گورنروں کو بھی ایسا کرنے کی ترغیب دی۔ یہ اس بات کو یقینی بنائے گا کہ وہ عملی طور پر 
آخرت کی تیاری پر توجہ مرکوز کریں گے؛ جس کا ایک پہلو یہ ہے کہ وہ اپنے قاندانہ فرائض کو 
صحیح طریقے سے ادا کر رہے ہیں۔ مثال کے طور پرء سلمان الفارسی رضی اللہ عنہ اپنی پوری 
تنخواہ 5000 چاندی کے سکے صدقہ کرتے اور اپنے ہاتھ سے کھجور کے پتوں کی چٹائیاں بنا کر 
دولت کماتے تھے۔ جیسا کہ عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے گورنروں کو تجارت سے منع کیا تھاء کیونکہ 
اف ات کرات انوس ھی لئ کالاندے گا بر بام راد ہے کرللمان رضی اشظر تم سن 

۔حقیقت کو چھپاتے ہوئے اپنی چٹائیاں بیچ دیں۔ انہیں بنایا 


یہ کہا جا رہا ہے عمر رضی اللہ عنہ نے پھر بھی اپنے ملازمین کو ان کی خدمات کے بدلے اچھی 
اجرت حاصل کرنے کو یقینی بنایاء کیونکہ وہ یہ نہیں چاہتے تھے کہ وہ لوگوں کی خدمت کرنے سے 
ان کی توجہ ہٹا دیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہء جلد 2ء 

صفحہ 56 اور صفحہ 65-63 میں بحث کی گئی ہے۔ 


انہوں نے پرہیزگاری اختیار کی کیونکہ انہوں نے اس مادی دنیا اور آخرت کے بارے میں صحیح 
ادراک اور فہم کو اختیار کیا۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4108 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں سمندر کے مقابلے میں پانی کے قطرے کی طرح 
ہے۔ 


درحقیقت یہ تمثیل اس لیے دی گئی تاکہ لوگ سمجھ سکیں کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں کتنی 
چھوٹی ہے۔ لیکن حقیقت میں ان کا موازنہ نہیں کیا جا سکتا کیونکہ مادی دنیا عارضی ہے جبکہ آخرت 
ابدی ہے۔ یعنی محدود کا لامحدود سے موازنہ نہیں کیا جا سکتا۔ مادی دنیا کو چار قسموں میں تقسیم کیا 
جا سکتا ہے :شہرت قسمت: اختیار اور کسی کی سماجی زندگی؛ جیسے ان کا خاندان اور دوست۔ اس 
سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کسی کو کوئی بھی دنیاوی نعمت حاصل ہو جو ان گروہوں میں آتی 
ہے وہ ہمیشہ نامکملء عارضی ہوگی اور موت انسان کو نعمتوں سے کاٹ دے گی۔ دوسری طرف 
آخرت کی نعمتیں پائیدار اور کامل ہیں۔ تو اس لحاظ سے مادی دنیا ایک نہ ختم ہونے والے سمندر کے 
مقابلے میں ایک قطرے سے زیادہ نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ ایک شخص کو اس دنیا میں طویل زندگی کا تجربہ کرنے کی ضمانت نہیں ہے کیونکہ 
موت کا وقت نامعلوم ہے .جبکہ ہر ایک کو موت کا تجربہ کرنے اور آخرت تک پہنچنے کی ضمانت 
ہے۔ لہٰذا کسی کی ریٹائرمنٹ جیسے دن کے لیے کوشش کرنا بے وقوفی ہے جس تک وہ آخرت کے 
لیے کوشش کرتے ہوئے کبھی نہ پہنچ سکے جس تک پہنچنے کی ان کی ضمانت ہے۔ 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی دنیا کو چھوڑ دے کیونکہ یہ ایک پل ہے جسے آخرت تک پہنچنے 
کے رد 2د سرت سان کی ام اکسا تر دی بس نے نون رت 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق بغیر فضول خرچی اور 
اوت کی و 6 ماھت او من سی شر ک فتین انا کے شکاعات کو اکسل۔ لئ کی 
ممانعتوں سے اجتناب اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہوئے 
ابدی آخرت کی تیاری میں وقف کریں۔ 


مسلمان دنیاوی مادی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح نہیں دے گا۔ 


عاجزی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے پیشروؤں کی طرح عاجزی اختیار کی اور اپنے گورنروں کو 
بھی ایسا کرنے کی ترغیب دی۔ یہ یقینی بنائے گا کہ وہ غرور سے بچیں گے جو انہیں معاشرے میں 
کمزور سمجھے جانے والے حقوق کو پورا کرنے سے روکے گا۔ 


مثال کے طور پر ابو عبیدہ بن جراح رضی الہ عنہ شام کی مہم کے رہنما تھے جب ایک رومی سپاہی 
کے ای س کرات کے ال اوا‌رومی انی اد ایت امیون سے الگ یں کو سنا تھاء کر نک 
وہ سب ایک جیسے دکھائی دیتے تھے۔ رومی سپاہی نے بالآخر اسے زمین پر بیٹھا پایا۔ حضرت ابو 
عبیدہ رضی اللہ عنہ نے اس کے سادہ مزاج پر سوال کیا تو جواب دیا کہ اس کے پاس دنیا کی آسائشیں 
نہیں ہیںء درحقیقت اس کے پاس صرف ایک گھوڑا اور ہتھیار تھا۔ اس نے مزید کہا کہ اگر اس کے 
کیونکہ وہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک اس سے بہتر ہے۔ اس کے بعد اس نے رومی سپاہی کو یاد دلایا کہ 
زمین پر چلنا )جانور پر سوار ہونے کی بجائے (زمین پر بیٹھناء زمین پر کھانا کھانے اور زمین پر 
لکتے سے اك تعالیٰ کے کزکیک اسان کاابرجم کم میں:ہوتا بلکۂ الہ تعالیٰ ایسے خسن کے :اجن مین 

السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 57-56 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص اللہ تعالیٰ کے لیے عاجزی کے ساتھ زندگی بسر کرے گا تو اس کے 
درجات بلند ہوں گے۔ ایسا ہوتا ہے کیونکہ عاجزی اللہ کی بندگی کا ایک اہم پہلو ہے۔ عاجزی کا مخالف 
جو کہ فخر ہے صرف مالک یعنی اللہ تعالیٰ سے تعلق رکھتا ہے کیونکہ ہر چیز جو لوگوں کے پاس 
ہے وہ اسی کی طرف سے پیدا اور عطا کی گئی ہے۔ اس حقیقت کو سمجھنا اس بات کو یقینی بناتا ہے 
کہ اقتاع کرو سی تا ہے آؤن ائن کے بات الاکعالی گی اطاغکن ائن کے اعقاء کی تمزل+ائن 
کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے سے عاجزی کا مظاہرہ کرتا ہے۔ یہ 
الله تعالیٰ کی سچی بندگی ہے اور دونوں جہانوں میں حقیقی عظمت کی طرف لے جاتی ہے۔ 


تقویٰ کو اپنانا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اپنے پیشروؤں کی طرح تقویٰ اختیار کیا اور اپنے گورنروں کو بھی 
ایسا کرنے کی ترغیب دی۔ جن لوگوں کو اس نے مقرر کرنا چاہا ان میں سے بہت سے لوگوں نے 
اپنے تقویٰ کی وجہ سے انکار کر دیاء وہ الله تعالیٰ کی نافرمانی سے ڈرتے تھے جیسے کہ ابن عباس 
رضی اللہ عنہماء جنہوں نے شام میں حمص کی گورنری سے انکار کیا۔ اس پر امام محمد السلابی 

عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 58-57 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک متقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہوء اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز کی 
,طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے 


کروی گا ساسا سے اك سال کی اساکاد کر اتا اور کی ماکان ہت ساب زوا ان 
تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ کرنا ہے۔ اس میں 
دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا بھی شامل ہے جیسا کہ کوئی چاہتا ہے کہ لوگوں کے ساتھ سلوک 
کیا بچاتے۔ 


تقویٰ کا ایک پہلو ان چیزوں سے بچنا ہے جو مشتبہ ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ 
چیزیں ایک مسلمان کو حرام کے قریب لے جاتی ہیں۔ اور حرام کے جتنا قریب ہے اس میں پڑنا اتنا 
ہی آسان ہے۔ یہی وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 1205 میں موجود حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ جو 
شخص حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا ہے اور صرف حلال چیزوں کو استعمال کرتا ہے وہ اپنے 
دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ 


اگر معاشرے میں گمراہی کا شکار ہونے والوں کا مشاہدہ کیا جائے تو اکثر صورتوں میں یہ اچانک 
نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے سے پہلے وہ شخص پہلے مشکوک چیزوں 
میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں غیر ضروری اور فضول چیزوں سے بچنے کی 
ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام کی طرف لے جا سکتی ہیں۔ مثلا فضول اور فضول 
کلامی معنی؛ ایسی تقریر جس سے نہ کوئی فائدہ ہو اور نہ گناہ اکثٹر غیبتء جھوٹ اور غیبت جیسی 
بری بات کا باعث بنتا ہے۔ اگر کوئی شخص فلغو باتوں میں مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ 
بری بات سے بچتا ہے۔ یہ عمل ان تمام چیزوں پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضول؛ غیر ضروری اور 
خاص طور پر مشکوک ہوں۔ اس لیے ایک مسلمان کو تقویٰ اختیار کرنے کی کوشش کرنی چاہیے 
جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے جس کی ایک شاخ یہ ہے کہ باطل اور مشتبہ چیزوں سے اس خوف 
سے بچیں کہ وہ حرام کی طرف لے جائیں گے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے جن گورنروں کا تقرر اور برطرف کیا تھاء وہ کبھی بھی دوسروں 
سے حسد نہیں کرتے تھےە جیسا کہ وہ لوگ جنہوں نے ان کی جگہ قائدانہ کردار ادا کیا۔ اور نہ ہی وہ 
لوگ جنہوں نے قاندانہ کرداروں پر تقرر نہیں کیا تھا وہ ان لوگوں سے حسد کرتے تھے۔ ان میں سے 
ہر ایک نے خلوص دل سے عمر رضی اللہ عنہ کے فیصلوں کو قبول کیاء کیونکہ اللہ تعالیٰ کی 
:رضامندی کے معاملات میں اپنے قائد کی اطاعت کا حکم اللہ تعالیٰ نے دیا ہے۔ باب 4 النساء آیت 59 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوہ اللہ کی اطاعت کرو اور رسول کی اطاعت کرو اور تم میں سے صاحبان " 
...امر 


اس پر امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 59-58 میں 
بحٹ کی کئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4210 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ حسد نیکیوں کو اس طرح تباہ کر دیتا ہے جس طرح آگ لکڑی کو کھا جاتی ہے۔ 


حسد کرنا ایک سنگین اور کبیرہ گناہ ہے کیونکہ حسد کرنے والے کا مسئلہ کسی دوسرے انسان سے 
صرف اللہ تعالیٰ کے اختیار اور انتخاب سے ناراضگی کو ظاہر کرتی ہے۔ وہ یقین رکھتے ہیں کہ اللہ 


تعالیٰ نے غلطی کی ہے جب اس نے ان کے بجائے کسی دوسرے شخص کو ایک خاص نعمت مختص 


بعض اپنے قول و فعل سے کوشش کرتے ہیں کہ دوسرے سے نعمت چھین لیں جو کہ بلا شبہ گناہ ہے۔ 
بدتر قسم وہ ہے جب حسد کرنے والا مالک سے نعمت کو دور کرنے کی کوشش کرے خواہ حسد 
کرنے والے کو نعمت نہ ملے۔ حسد تب ہی جائز ہے جب کوئی شخص اپنے جذبات پر عمل نہ کرے 
اپنے جذبات کو ناپسند کرے اور اسی طرح کی نعمت حاصل کرنے کی کوشش کرے بغیر اس کے کہ 
مالک اس نعمت سے محروم ہو۔ اگرچہ یہ قسم گناہ نہیں ہے اگر حسد کسی دنیوی نعمت پر ہو تو اسے 
ناپسندیدہ سمجھا جاتا ہے اور اگر دینی نعمت پر ہو تو قابل تعریف ہے۔ مثال کے طور پر حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 1896 کی ایک حدیث میں قابل تعریف قسم کی دو 
مثالیں بیان کی ہیں۔ پہلا شخص جس پر حلال رشک کیا جا سکتا ہے وہ ہے جو حلال مال حاصل کرے 
اور خرچ کرے۔ اللہ تعالیٰ کو خوش کرنے کے طریقوں سے۔ دوسرا وہ شخص جس سے سحسد کیا جا 
سکتا ہے وہ ہے جو اپنے علم کو صحیح طریقے سے استعمال کرے اور دوسروں کو سکھائے۔ 


ایک غیرت مند مسلمان کو چاہیے کہ وہ حسد کرنے والے کے ساتھ حسن سلوک اور حسن سلوک سے 
ا نستائن کرای من سے ادکالنے کی رما کرے وس کتزان کی خربیرن کی اقریت کرتا ارز 
ان کے لیے دعا کرنا یہاں تک کہ اس کی حسد ان کے لیے محبت بن جائے۔ 


مسلمانوں کے آداب 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ؛ اسلامی سلطنت کے اندر رہنے والے غیر مسلموں کے ساتھ عزت کے 
ساتھ پیش آنے کو یقینی بنانے کے لیے بہت بڑے اقدامات کریں گے۔ اس نے اپنے تمام گورنروں کو 
تاکید کی کہ وہ ان کا خیال رکھیں جیسا کہ وہ اللہ تعالیٰ اور اس کے رسول محمد صلی اللہ علیہ وسلم 
کی حفاظت میں ہیں اور ان کو ان کے دشمنوں سے محفوظ رکھیں اور ان پر کبھی بوجھ نہ ڈالیں۔ جو 
وہ برداشت نہیں کر سکتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقاتء جلد 2ء صفحہ 72 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچے 
مسلمان اور سچے مومن کی نشانیاں بتائی ہیں۔ ایک سچا مسلمان وہ ہے جو دوسروں کی زبانی اور 
جسمانی اذیت کو دور رکھے۔ اس میں درحقیقت تمام لوگ شامل ہیں خواہ ان کا عقیدہ کچھ بھی ہو۔ اس 
میں ہر قسم کے زبانی اور جسمانی گناہ شامل ہیں جو کسی دوسرے کو نقصان یا تکلیف پہنچا سکتے 
ہیں۔ اس میں دوسروں کو بہترین نصیحت نہ کرنا بھی شامل ہے کیونکہ یہ دوسروں کے ساتھ اخلا٘اص 
کے خلاف ہے جس کا حکم سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ اس میں دوسروں 
کو الله تعالیٰ کی نافرمانی کی تلقین کرنا اور گناہوں کی طرف دعوت دینا بھی شامل ہے۔ .ایک مسلمان 
کو اس رویے سے بچنا چاہیے کیونکہ ہر اس شخص سے حساب لیا جائے گا جو ان کی بری نصیحت 
پر عمل کرے گا۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جسمانی نقصان میں دوسرے لوگوں کی روزی روٹی کے لیے مسائل پیدا کرناء دھوکہ دہی کا ارتکاب 
کرناء دوسروں کو دھوکہ دینا اور جسمانی زیادتی شامل ہے۔ یہ تمام خصوصیات اسلامی تعلیمات سے 
متصادم ہیں اور ان سے بچنا چاہیے۔ 


زیر بحث اصل حدیث کے مطابق سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کے نقصان 
کو دور رکھے۔ ایک بار پھر یہ تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے قطع نظر ان کے عقیدے کے۔ اس میں 
چوری کرناء غلط استعمال کرنا یا دوسروں کی املاک اور سامان کو نقصان پہنچانا شامل ہے۔ جب بھی 
کسی کو کسی دوسرے کی جائیداد سونپ دی جائے تو اسے یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ اسے صرف 
مالک کی اجازت سے اور اس طریقے سے استعمال کریں جو مالک کو خوش اور راضی ہو۔ رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 5421 میں موجود حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ جو شخص 
جھوٹی قسم کے ذریعے کسی دوسرے کا مال ناجائز طور پر لے چاہے وہ ایک ٹہنی کے برابر ہی 
کیوں نہ ہو۔ درخت جہنم میں جائے گا۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عقیدے کے زبانی اعلان کو 
عمل سے سپورٹ کرے کیونکہ یہ کسی کے عقیدے کا جسمانی ثبوت ہیں جو قیامت کے دن کامیابی 
حاصل کرنے کے لیے درکار ہوں گے۔ اس کے علاوہء ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے 
بارے میں سچے عقیدے کی خصوصیات کو پورا کرنا چاہیے۔ لوگوں کے ساتھ اس کو حاصل کرنے 
کا ایک بہترین طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے ساتھ وہ سلوک کیا جائے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ لوگ 
ان کے ساتھ سلوک کریں: جو کہ احترام اور امن کے ساتھ ہے۔ 


فنڈز کا غلط استعمال 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ہمیشہ عوامی فنڈ کو صحیح طریقے سے خرچ کرنے کو یقینی بنایا۔ 
وہ اپنے گورنروں سے اسے صحیح طریقے سے خرچ کرنے کی تاکید کرے گا اور ان کا سختی سے 
جوابدہ ہوگا۔ وہ اس دولت کو مسلسل شہریوں میں تقسیم کرتا اور اپنے گورنروں کو یاد دلاتا کہ یہ مال 
افافاتی کی ظرت سے ات اون الین ا 9االین کے کالدات کا کین بی :این مس انی ائتے لوگ ٹن 
صحیح طریقے سے تقسیم کرنا چاہیے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقاتء جلد 2ء صفحہ 78 میں بحث کی گئی ہے۔ 


بدقسمتی سے فنڈز کا غلط استعمال ایک وسیع مسئلہ بن گیا ہے خاص طور پر اسلامی ممالک میں۔ 
جس کی وجہ سے امیر امیر تر اور غریب غریب تر ہوتا چلا جاتا ہے۔ 


یہ شرم کی بات ہے کہ نیک پیشروؤں کے زمانے سے حالات اتنے بدل گئے ہیں۔ ان دنوں جب وہ لیڈر 
بنے تو درحقیقت عوام کے خادم بن گئے اور عوام کا پیسہ اپنے ذاتی کاموں پر خرچ کرنے کے 
بجائے اپنا ذاتی پیسہ عوام پر خرچ کرتے۔ جبکہ آج کل قائدین اور شاہی خاندان عوام کی دولت خرچ 
کرنے کے بجائے ایسے برتاؤ کرتے ہیں جیسے وہ قوم کے آقا ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ صالح پیش روؤں کو اپنا رول ماڈل منتخب کریں اور ان کی 
خصوصیات کو اختیار کریں۔ مثال کے طور پر مسلمانوں کو ان تمام لوگوں کے بارے میں اپنے 
فرافظن تا کڑتے چارتیں سز اع کی کیکی بھال میں ہن سن کی:فسیعث مت ابوداؤد یں 29268:میں 
ایک حدیث میں کی گئی ہے: اس کا مطلب یۃ نہیں ہے کہ کسی کو اپنی فکر نہیں کرّتی چاہیے۔ اس کا 
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سے اپنے فرائض کی ادائیگی کے لیے کوشش کرنی چاہیے۔ ان پر لازم ہے کہ پہلے اللہ تعالیٰ کی 


حکا تقدیر کا صب 
تعمیل سے اجتناب کریں اور تقدیر کا صبر 
تعمیل کریںء اس 
دوج کے سری دا کن 
ٰ گے 
ج َََ کریں اور پھر لوگوں 
کے ساتھ سامنا کری 


جنت کی زیارت کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے گورنروں کو برطرف کر دیتے تھے اگر وہ اپنے دور حکومت میں 
بیماروں کی عیادت کرنے میں ناکام رہتے۔ یہ اہم تھا کیونکہ یہ عمل معاشرے کے اندر اتحاد پیدا کرتا 
ہے اور ایک رہنما کے اپنے زیر اقتدار لوگوں کی دیکھ بھال کی واضح علامت ہے۔ اس پر امام محمد 

السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 77-76 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6551 کی حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے وصیت 
فرمائی کہ جو مسلمان کسی بیمار کی عیادت کرتا ہے وہ جنت کے باغ میں ہے یہاں تک کہ وہ واپس 
آجائے۔ 


سب سے پہلی بات یہ ہے کہ اس حدیث میں کسی بھی بیمار کی عیادت کرنا شامل ہے خواہ وہ کسی 
بھی عقیدے سے ہو۔ حالانکہ یہ بلاشبہ ایک عظیم عمل ہےە ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ 
پہلے اس نیک عمل کو صرف اور صرف الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے انجام دے۔ اگر وہ کسی اور وجہ 
سے ایسا کرتے ہیں جیسے لوگوں کو دکھاوے کے لیے وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے اجر حاصل نہیں 
کزیں گے۔ 


اس کے علاوہ انہیں چاہیے کہ وہ بیماروں کی عیادت کے آداب اور شرائط کو پورا کریں تاکہ ان کا 
ثواب حاصل کیا جا سکے۔ انہیں وہاں زیادہ دیر نہیں ٹھہرنا چاہیےء جس سے بیمار شخص اور ان کے 
رشتہ داروں کو پریشانی کا سامنا کرنا پڑے۔ اس دن اور عمر میں بیمار اور ان کے اہل خانہ سے 
پہلے سے رابطہ کرنا آسان ہے تاکہ یہ یقینی بنایا جا سکے کہ وہ مناسب وقت پر ان کی عیادت کریں 
کیونکہ ایک بیمار شخص دن بھر آرام کر رہا ہو گا۔ انہیں چاہیے کہ وہ اپنے اعمال اور گفتار پر قابو 
رکھیں تاکہ وہ ہر قسم کے گناہوں جیسے کہ گپ شپ؛ء غیبت اور دوسروں کی غیبت سے بچیں۔ انہیں 
چاہیے کہ وہ بیماروں کو صبر کرنے کی ترغیب دیں اور اس سے وابستہ انعامات پر بحث کریں اور 


عام طور پر دنیا اور آخرت کے حوالے سے فاندہ مند امور پر گفتگو کریں۔ جب کوئی اس طرح کا 
برتاؤ کرے گا تو اسے وہ ثواب ملے گا جو احادیث نبوی میں بیان کیا گیا ہے۔ اگر وہ اس میں ناکام 
رہتے ہیں تو انہیں یا تو کوئی اجر نہیں ملے گا یا پھر ان کے برتاؤ کے لحاظ سے گناہوں کے ساتھ 
چھوڑ دیا جائے گا۔ بدقسمتی سے بہت سے مسلمان اس نیک عمل کو انجام دینے سے لطف اندوز 
ہوتے ہیں لیکن اس کی شرائط کو صحیح طریقے سے پورا کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ باب 4 النساءء 
:آیت 114 


ان کی زیادہ تر نجی گفتگو میں کوئی بھلائی نہیں ہےء سوائے ان لوگوں کے جو صدقہ کرنے کا حکم " 
دیتے ہیں یا جو حق ہے یا لوگوں کے درمیان صلح کرواتے ہیں۔ اور جس نے یہ کام اللہ کی رضامندی 
کے لیے کیا تو ہم اسے بہت بڑا اجر دیں گے۔ 


مساوات کی اہبمیت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے پوری اسلامی سلطنت میں پھیلے ہوئے مساوات کے اہم اسلامی 
مس تا دی کردا کے رہ اھے تھی ہی کررتی ای ای ہوک مھ ٹر کا۸ 
وھ تھا گیا ا می کی ماک سال سارک میس ٤ے‏ اوس ا شال ضر نت 

الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 77 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 5116 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح 
طور پر تنبیہ فرمائی کہ شرافت کسی کے نسب میں نہیں ہے کیونکہ تمام لوگ حضرت آدم علیہ السلام 
کی اولاد ہیں۔ اور وہ خاک سے بنا تھا۔ اس لیے لوگوں کو چاہیے کہ وہ اپنے رشتہ داروں اور نسب پر 
فخر کرنا چھوڑ دیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگرچہ بعض جاہل مسلمانوں نے ذاتیں اور فرقے بنا کر دوسری قوموں کا 
رویہ اختیار کر لیا ہے اور ان گروہوں کی بنیاد پر اسلام نے برتری کا ایک سادہ معیار قرار دیا ہے 
یعنی تقویٰ۔ یعنی مسلمان جتنا زیادہ الله تعالیٰ کے احکام کو بجا لاتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز آتا 
ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے اللہ تعالیٰ کی بارگاہ میں وہ اتنا ہی بلند درجہ کا ہوتا 
:ہے۔ باب 49 الحجرات: آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


کت 


یہ آیت دیگر تمام معیارات کو ختم کر دیتی ہے جو جاہل لوگوں نے بنائے ہیں جیسے کہ کسی کی نسل؛ 
نسلء دولتء صنف یا سماجی حیثیت۔ 


مزید برآںء اگر کسی مسلمان کو اپنے نسب میں کسی متقی شخص پر فخر ہو تو اسے اللہ تعالیٰ کی 
حمد و ثنا اور ان کے نقش قدم پر چل کر اس عقیدے کا صحیح مظاہرہ کرنا چاہیے۔ دوسروں کے نقش 
نمبر 2945 میں موجود حدیث میں واضح ہو چکی ہے۔ 


آخر میںء جو دوسروں پر فخر کرتا ہے لیکن ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہتا ہے وہ بالواسطہ 
طور پر ان کی بے عزتی کر رہا ہے کیونکہ باہر کی دنیا ان کے برے کردار کو دیکھے گی اور یہ 
سمجھے گی کہ ان کے صالح آباؤ اجداد نے اسی طرح برتاؤ کیا تھا۔ ان لوگوں کو اس وجہ سے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنی چاہیے۔ یہ ان لوگوں کی طرح ہیں جو حضور نبی اکرم صلی 
الله علیہ وآلہ وسلم کی ظاہری روایات اور نصیحتوں کو اپناتے ہیں جیسے کہ داڑھی بڑھانا یا 
اسکارف پہنناء ان کے باطن کو اپنانے میں ناکام رہتے ہیں۔ بیرونی دنیا صرف اسی وقت حضور صلی 
اللہ علیہ وسلم کے بارے میں منفی سوچے گی جب وہ ان مسلمانوں کے برے کردار کو دیکھیں گے۔ 


ثابت قدم رویہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے پاس کوئی دربان یا محافظ نہیں ہوتا جو لوگوں کو ان سے ملنے 
سے روکتا اور آپ نے اپنے گورنروں کو بھی محافظوں اور دربانوں سے منع فرمایا۔ درحقیقت اس 
نے انہیں حکم دیا کہ وہ اپنے دروازے عوام کے لیے مسلسل کھلے رکھیں اور ان کے مسائل کو 
چوبیس گھنٹے نمٹائیںء جیسا کہ اس نے کیا تھا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان کی 

زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 79 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اپنے فرض کے لیے اس ثابت قدمی کو تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 159 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
مختصر مگر دور رس نصیحت فرمائی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا 
صدق دل سے اعلان کریں اور پھر اس پر ثابت قدم رہیں۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں اللہ تعالیٰ کی 
نعلفتاتہ اطافت مین امت کر راس میں افاقال کر رگا کی فل لب مکشل ہی )ہسوائن 
سے متعلق ہیںء جیسے فرض روزے اور جو لوگوں سے تعلق رکھتے ہیں جیسے کہ دوسروں سے 
خی لوک رتا ا مو اماک کی اع مان شمعات سے پرسر کرتا سی قائل ہے کو ایک سن 
اور الله تعالیٰ کے درمیان ہیں اور جو دوسروں کے درمیان ہیں۔ ایک مسلمان کو تقدیر کا بھی صبر 
کے ساتھ سامنا کرنا چاہیے اور یہ یقین رکھتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا 
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لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


ثابت قدمی میں دونوں قسم کے شرک سے پرہیز شامل ہے۔ سب سے بڑی قسم وہ ہے جب کوئی اللہ 
تعالیٰ کے علاوہ کسی اور چیز کی عبادت کرتا ہے۔ معمولی قسم وہ ہے جب کوئی اپنے اچھے کام 
دوسروں کے سامنے دکھاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3989 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ 

کی گئی ہے۔ لہذا استقامت کا ایک پہلو ہمیشہ الله تعالیٰ کی رضا کے لیے عمل کرنا ہے۔ 


اس میں الله تعالیٰ کی اطاعت شامل ہے؛ بجائے اس کے کہ ہر وقت اپنے آپ کو یا دوسروں کی اطاعت 
کی جائے۔ اگر کوئی مسلمان اپنے آپ کو یا دوسروں کو خوش کرنے کے لیے الہ تعالیٰ کی نافرمانی 
کرتا ہے تو اسے نہ اپنی خواہشات کا علم ہونا چاہیے اور نہ ہی لوگ اسے اللہ تعالیٰ سے محفوظ 
رکھیں گے۔ دوسری طرف جو الہ تعالیٰ کا سچے دل سے فرمانبردار ہے وہ ہر چیز سے محفوظ رہے 

گا خواہ یہ حفاظت ان پر ظاہر نہ ہو۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے میں یہ شامل ہے کہ قرآن مجید اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
سنتوں کے بتائے ہوئے راستے پر چلنا اور اس سے ہٹنے والے راستے کو اختیار نہ کرنا۔ جو شخص 
اس راہ کو اختیار کرنے کی کوشش کرے گا اسے کسی اور چیز کی ضرورت نہیں ہوگی کیونکہ یہی 

ان کے ایمان پر ثابت قدم رہنے کے لیے کافی ہے۔ 


چونکہ لوگ کامل نہیں ہیں وہ بلاشبہ غلطیاں کریں گے اور گناہ کریں گے۔ لہٰذا ایمان کے معاملات 
میں ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ انسان کامل ہو جائے بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت پر سختی سے عمل کرنے کی کوشش کریں جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے اور اگر 
کوئی گناہ ہو جائے تو سچے دل سے توبہ کریں۔ اس کی طرف باب 41 فصیلات, آیت 6 میں اشارہ کیا 


گے 


:گیا ہے 


اس کی مزید تائید جامع ترمذی نمبر 1987 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے جس میں اللہ تعالیٰ 
سے ڈرنے اور کسی نیک عمل سے سرزد ہونے والے )معمولی (گناہ کو مٹانے کی تلقین کی گئی ہے۔ 
امام مالک کی موطاء کتاب 2ء حدیث نمبر 37 میں موجود ایک اور حدیث میں حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو نصیحت کی ہے کہ وہ الله تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے کی 
پوری کوشش کریں: خواہ وہ اس پر عمل کریں۔ یہ مکمل طور پر کرنے کے قابل نہیں ہے ,لہٰذاء ایک 
مسلمان کا فرض ہے کہ وہ اپنی نیت اور جسمانی عمل کے ذریعے ال تعالیٰ کی ثابت قدمی میں اس کو 
عو اصاافیت غظا کے کی سی اس جرد ارت او فان حافل ری کاسف میں شا کاے 

کیونکہ یہ ممکن نہیں ہے۔ 


رکھائر ور سے گر کرتی لسن ایت متستانی اعال کے کرس اق عالیٰ کی اطاضت پر ثابت 
قدم نہیں رہ سکتاء بغیر اپنے دل کی صفائی کے۔ جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک 
حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ جسم کے اعضاء صرف اسی صورت میں کام کریں گے جب روحانی 
قلب پاک ہو۔ دل کی پاکیزگی صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی سنتوں 

کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے سے حاصل ہوتی ہے۔ 


ثابت قدمی کا تقاضا ہے کہ وہ اپنی زبان پر قابو رکھے جیسا کہ یہ دل کا اظہار کرتی ہے۔ زبان پر 
قابو رکھے بغیر اللہ تعالیٰ کی اطاعت ممکن نہیں۔ جامع ترمذی نمبر 2407 میں موجود حدیث میں اس 


آخر میںء اگر اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں کوئی کمی واقع ہو جائے تو ال تعالیٰ سے سچی توبہ کرنی 
چاہیے اور اگر لوگوں کے حقوق کا تعلق ہو تو ان سے استغفار کرنا چاہیے۔ باب 46 الاحقافء آیت 
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و(“ 


بے شک جن لوگوں نے کہا کہ ہمارا رب اللہ ہے؛ پھر وہ راہ راست پر رہےء ان پر نہ کوئی خوف 
“ہوگا اور نہ وہ غمگین ہوں گے۔ 


دوسروں کی نگرانی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ سب سے زیادہ قابل اعتمادء قابل اعتماد اور قابل لوگوں کو قیادت کے 
عہدوں پر مقرر کرتے تھے۔ لیکن وہ انہیں آزاد حکومت نہیں دے گا۔ وہ دوسرے ملازمین کے ذریعے 
مسلسل ان کا مشاہدہ کرتا۔ 


وہ باقاعدگی سے مختلف علاقوں سے بے ترتیب شہریوں کو ان کے گورنر اور لوگوں کے معاملات 
کے بارے میں پوچھ گچھ کرنے کے لیے بھیجتا تھا۔ 


اس نے میل کیریئرز کو ملازم رکھا جو کسی بھی شہری کا کوئی بھی خط سیدھے سیدھے عمر رضی 
اللہ عنہ کے پاس لے جاتے تھے بغیر کسی مداخلت کے یا خط کے مندرجات کو پڑھتے تھے۔ اس 
سے یہ یقینی ہو گیا کہ کوئی بھی گورنر کے خلاف براہ راست عمر رضی اللہ عنہ سے شکایت کر 
سکتا ہے اس خوف کے بغیر کہ گورنر مداخلت کرے گا اور شکایت کو اس تک پہنچنے سے روک 

دے گا۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے ساتھ ایک سینئر انسپکٹر محمد ابن مسلمہ رضی اللہ عنہ کو مقرر کیاء 
جس کا فرض گورنروں کی نگرانی کرنا اور مقامی لوگوں کے ساتھ بات چیت کرنا تھا تاکہ یہ یقینی 
بنایا جا سکے کہ گورنر اپنی ذمہ داریاں پوری کر رہے ہیں۔ اس کے بدلے میں اس کے پاس اس بات 

کو یقینی بنانے کے لیے بہت سی امدادیں تھیں کہ اس کا فرض اعلیٰ ترین معیار پر پورا ہو۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے گورنروں کی ذاتی نگرانی کے لیے سال بھر کے سفر میں ہر علاقے کا 
سفر کرنے کا ارادہ بھی کیاء لیکن ایسا کرنے کا موقع ملنے سے پہلے ہی وہ شہید ہو گئے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ حج کے موسم سے استفادہ کرتے تھے جہاں تمام اسلامی سلطنت سے لوگ حج 
کے لیے مکہ آتے تھے۔ وہ اسے انجام دے گا اور لوگوں کو ان کے گورنروں کے ساتھ کسی بھی 
مسئلے پر بات کرنے کی ترغیب دینے میں وقت گزارے گا۔ وہ حج کے سیزن میں اپنے ملازمین کے 
ساتھ باقاعدگی سے ملاقاتیں کرتے جو ان میں بھی شریک ہوتےە ان سے ان کے فرائض اور ان کے 

زیر نگرانی لوگوں کے معاملات کے بارے میں سوالات کرتے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ اپنے گورنروں کے اچانک دورے کرتے اور ان کے گھروں میں داخل 
ہونے کی اجازت حاصل کرتے بغیر انہیں احساس ہوتا کہ وہ خلیفہ کو دعوت دے رہے ہیں۔ وہ ان کے 
مال و اسباب کا حساب لے گا تاکہ یہ یقینی بنایا جا سکے کہ وہ دنیاوی چیزوں کو جمع کرنے کے لیے 

اپنے اختیار کا غلط استعمال نہیں کر رہے ہیں۔ 


وہ باقاعدگی سے اپنے گورنروں کو بونس بھیج کر سرکاری خزانے سے کچھ دولتء اور لوگوں کو 
ملازم رکھ کر یہ مشاہدہ کرنے کے لیے کہ وہ اس دولت کے ساتھ کیا کرتے تھے۔ اس پر امام محمد 
السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 85-80 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس کے طرز عمل سے اندازہ لگایا جاسکتا ہے کہ اس نے اپنے زیر کفالت لوگوں کے حقوق کی 
ادائیگی کو بہت سنجیدگی سے لیا۔ 


صحیح بخاری نمبر 2409 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ ہر شخص اپنی زیر نگرانی چیزوں کا محافظ اور ذمہ دار ہے۔ 


سوب لتق سا سی کالکا یشاح رفاااااتے وت ان کات اتی سا هر ا کان 
کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور نبی کریم صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے اپنی ذمہ داری کو نبھانے 
کی کوشش کریں۔ 


اس ولایت میں ہر وہ نعمت بھی شامل ہے جسے اللہ تعالیٰ نے عطا کیا ہے جس میں ظاہری چیزیں 
شامل ہیں جیسے مال اور اندرونی چیزیں جیسے کہ جسم۔ ایک مسلمان کو ان چیزوں کو اسلام کے 
بتائے ہوئے طریقے سے استعمال کرتے ہوئے ان کی ذمہ داری پوری کرنی چاہیے۔ مثال کے طور 
پر ایک مسلمان کو اپنی آنکھیں صرف حلال چیزوں کو دیکھنے کے لیے اور اپنی زبان کو صرف 
حلال اور مفید الفاظ کے لیے استعمال کرنا چاہیے۔ 


یہ سرپرستی کسی کی زندگی میں دوسروں جیسے رشتہ داروں اور دوستوں تک بھی پھیلتی ہے۔ ایک 
مسلمان کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اس ذمہ داری کو اپنے حقوق کی ادائیگی اور نرمی سے 
نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے جیسے حقوق کو پورا کرتے ہوئے پورا کرنا چاہیے۔ 
کسی کو دوسروں سے خاص طور پر دنیاوی مسائل میں کٹنا نہیں چاہیے۔ اس کے بجائےء انہیں اس 
امید پر ان کے ساتھ حسن سلوک کرنا جاری رکھنا چاہیے کہ وہ بہتر کے لیے بدل جائیں گے۔ اس 
سرپرستی میں کسی کے بچے بھی شامل ہیں۔ ایک مسلمان کو مثال کے طور پر رہنمائی کرتے ہوئے 
ان کی رہنمائی کرنی چاہیے کیونکہ یہ بچوں کی رہنمائی کا سب سے مؤٹر طریقہ ہے۔ انہیں اللہ تعالیٰ 
کی اطاعت کرنی چاہیےە جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے اور اپنے بچوں کو بھی ایسا ہی کرنا سکھائیں۔ 


نتیجہ اخذ کرنا کہ اس حدیث کے مطابق ہر ایک پر کوئی نہ کوئی ذمہ داری عائد ہوتی ہے۔ لہٰذا انہیں 
گرم ھاجممجھع کریں مت اہ ہ. ظت دیس نراف سی کل سی کر دعری اھ ھا سی 
اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ 


انصاف کا نفاذ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے گورنروں کے بارے میں اس قدر سخت تھے کہ سلطنت اسلامیہ 
کے تمام لوگون کے سامتے یہ اعلان کرتےۓ رہتۓ تھے کہ اگر ان کے گورئروں میں سے کوئی آن پز 
ظلم کرے تو وہ اس کا معاملہ اس کے پاس لے کر آئیں اور وہ اس بات کو تسلیم کرتے۔ ذاتی طور پر 

۔تنازعہ کو حل کریں 


اس نے بہت سے لوگوں کو صرف ان لوگوں کی تلاش کے لیے رکھا جن پر ان کے گورنروں نے 
ظلم کیا تھا تاکہ وہ چیزوں کو درست کر سکے۔ 


یاترا کے موسم میں وہ لوگوں کو اپنی شکایات ان کے سامنے پیش کرنے کی دعوت دیتے۔ ایک موقع 
پر ایک شخص نے کھڑے ہو کر شکایت کی کہ اس کے گورنر نے اسے غلط سزا دی ہے۔ جب عمر 
رضی اللہ عنہ اپنے گورنر کے جواب سے مطمئن نہ ہوئے تو انہوں نے اس شخص سے کہا کہ وہ 
اپنے گورنر کے خلاف کھڑا ہو جائے اور بدلہ لے۔ ایک اور گورنر عمرو ابن العاص نے عمر رضی 
اللہ عنہ کو تنبیہ کی کہ وہ ایسا نہ کریں کیونکہ یہ معاشرے میں عام ہو جائے گا اور گورنر لوگوں پر 
اپنا اثر و رسوخ کھو دیں گے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان کی سرزنش کی اور انہیں یاد دلایا کہ نبی 
کریم صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنی آخری بیماری کے دوران لوگوں کو اپنے خلاف بدلہ لینے کی 
پیشکش بھی کی تھی اگر وہ محسوس کریں کہ آپ نے ان پر ظلم کیا ہے۔ عمرو رضی اللہ عنہ نے 
پھر اس شخص سے سودا کرنے کا مشورہ دیا جس پر ظلم ہوا اور وہ 200 سونے کے سکوں پر 
راقی ہر گیا ان ابناانظام لیت کارحق کرک کو ھا ای یر امام معید السلایغیر بن الخطاۃاان 

کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 83 میں بحث کی گئی ہے۔ 


معاشرہ تنزلی کا شکار نظر آنے کی ایک بڑی وجہ یہ ہے کہ لوگوں نے انصاف کرنا چھوڑ دیا ہے۔ 
صحیح بخاری نمبر 6787 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 


ایک مرتبہ تنبیہ کی ہے کہ پچھلی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ حاکم کمزوروں کو سزا دیتے تھے جب وہ 
قانون توڑتے تھے لیکن امیر اور بااثر کو معاف کر دیتے تھے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے سربراہ مملکت ہونے کے ناطے اس حدیث میں یہاں تک اعلان فرمایا کہ اگر ان کی اپنی 
بیٹی نے کوئی جرم کیا تو وہ اس پر پوری قانونی سزا نافذ کریں گے۔ اگرچہ عوام الناس کے ارکان 
اس پوزیشن میں نہیں ہوں گے کہ وہ اپنے قائدین کو صرف اپنے اعمال پر قائم رہنے کا مشورہ دے 
سکیں لیکن وہ اپنے تمام معاملات اور اعمال میں انصاف سے کام لے کر ان پر بالواسطہ اثر ڈال 
سکتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد جیسے کہ ان کے بچوں کے 
ساتھ برابری کا سلوک کرتے ہوئے انصاف سے کام لینا چاہیے۔ سنن ابوداؤد نمبر 3544 میں موجود 
حدیث میں خاص طور پر اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ انہیں چاہئے کہ وہ اپنے تمام کاروباری 
معاملات میں عدل و انصاف سے کام لیں خواہ وہ کسی کے ساتھ معاملہ کریں۔ اگر لوگ انفرادی سطح 
پر انصاف کے ساتھ کام کریں تو کمیونٹیز بہتر طور پر بدل سکتی ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ 
لوگ جو بااثر عہدوں پر ہیں جیسے کہ سیاست دانء چاہے وہ چاہیں یا نہ چاہیںء انصاف سے کام لیں 


گے۔ 


اگرچہ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے ملازمین کے ساتھ بہت سخت تھے پھر بھی ان سب میں 
ایک دوسرے کے لیے احترام اور محبت کا گہرا جذبہ تھا۔ اس کی وجہ یہ تھی کہ وہ اللہ تعالیٰ کی 
مخلصانہ اطاعت میں متحد تھے۔ اس لیے جب بھی عمر رضی اللہ عنہ اپنے گورنروں پر تنقید کرتے 
تو وہ اسے قبول کرتے کیونکہ وہ جانتے تھے کہ یہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر مبنی ہے۔ جب کسی کا 
دوسرے سے تعلق اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر مبنی ہو تو ان کے درمیان اختلاف کبھی بھی دشمنی اور 
بغض کا باعث نہیں بنتا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء 

طلفح:103 مین بخٹ کی گئی ہے 


وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ لوگ اکثر منقسم ہو جاتے ہیں اور وہ مضبوط تعلق کھو دیتے ہیں جو کبھی 
ایک دوسرے کے ساتھ تھا۔ اس کی بہت سی وجوہات ہیں لیکن ایک بڑا سبب وہ بنیاد ہے جس پر ان 
کے والدین اور رشتہ داروں نے ان کا تعلق قائم کیا تھا۔ یہ عام طور پر جانا جاتا ہے کہ جب عمارت 
کی بنیاد کمزور ہوتی ہے تو عمارت یا تو وقت کے ساتھ خراب ہوجاتی ہے یا گر جاتی ہے۔ اسی طرح 
جب لوگوں کو آپس میں جوڑنے والے بانڈز کی بنیادیں درست نہیں ہوتیں تو ان کے درمیان بندھن 
بالآخر کمزور یا ٹوٹ جاتا ہے۔ جب حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم صحابہ کرام رضی اللہ 
عنہم کو لے کر آئے تو آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے ان کے درمیان 
رشتہ جوڑ دیا۔ جبکہ آج زیادہ تر مسلمان قبائلیتء بھائی چارے اور دوسرے خاندانوں کو دکھانے کے 
لیے لوگوں کو اکٹھا کرتے ہیں۔ اگرچہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہ کی اکثریت آپس میں باہم تعلق نہیں 
رکھتی تھی لیکن چونکہ ان کو جوڑنے والے بندھنوں کی بنیاد صحیح تھی یعنی اللہ تعالیٰ کی رضا 
کے لیے ان کے رشتے مضبوط سے مضبوط ہوتے گئے۔ جبکہ آج کل بہت سے مسلمان خون کے 
رشتے میں ہیں لیکن وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ الگ ہو گئے ہیں کیونکہ ان کے رشتوں کی بنیاد 
باطل یعنی قبائلیت اور اسی طرح کی چیزوں پر تھی۔ 


مسلمانوں کو یہ سمجھ لینا چاہیے کہ اگر رشتہ داریوں اور غیر رشتہ داروں کے حقوق کی پاسداری 
کے اہم فریضے کو ادا کرنے کے لیے اپنے بندھنوں کو قائم رکھنے اور اجر کمانے کی خواہش 


رکھتے ہیں تو انھیں صرف ال تعالیٰ کی رضا کے لیے رشتہ جوڑنا چاہیے۔ اس کی بنیاد یہ ہے کہ 
لوگ صرف ایک دوسرے سے جڑیں اور ایک دوسرے کے ساتھ اس طریقے سے کام کریں جو اللہ 
:تعالیٰ کو پسند ہو۔ قرآن پاک میں اس کا حکم دیا گیا ہے۔ باب 5 المائدةء آیت 2 


اور نیکی اور تقویٰ میں تعاون کرو لیکن گناہ اور زیادتی میں تعاون نہ کرو“۔“ 


الله سبحانہ وتعالیٰ کا فرمان 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں خالد بن ولید رضی اللہ عنہ کا انتقال ہو گیا۔ 
اس کے آخری الفاظ میں یہ شامل تھا” :میں نے فلاں فلاں لڑائیاں دیکھی ہیں اور میرے جسم پر کوئی 
ایسی جگہ نہیں ہے جس میں ہاتھ کی چوڑائی نہ لگی ہو جس پر تلوار کا وار نہ ہوا ہو یا تیر یا نیزہ نہ 
چھید گیا ہوء پھر بھی میں حاضر ہوں۔ میرے بستر پر اس طرح مرنا جیسے اونٹ مرتا ہے۔ بزدل کبھی 
کامیاب نہ ہوں۔ میں نے موت )شہادت (ان جگہوں پر مانگی جہاں اس کی تلاش کی جا سکتی تھی 
لیکن یہ حکم تھا کہ میں اپنے بستر پر مروں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 116-115 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2516 میں موجود حدیث میں اللہ 
تعالیٰ کی لامحدود اور مطلق قدرت و اختیار کی طرف اشارہ فرمایا۔ اللہ تعالیٰ نے ان سے ایسا کرنا 
اتی ظط مای سار تال کی می کی کی سی می ماک ۶ مت کر 
چاہے۔ اس کا مطلب صرف وہی ہے جو اللہ تعالیٰ کا فیصلہ کائنات میں ہوتا ہے۔ غور طلب ہے کہ یہ 
ے سور اتھکید تا فارد می کروی ہے کہ کی کی کر سے شف کا رق کین 
دینا چاہیے؛ بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ کوئی بھی اسباب کو استعمال کر سکتا ہے جیسا کہ اللہ تعالیٰ 
کے علاوہ کسی اور نے پیدا کیا ہے لیکن اسے سمجھنا چاہیے۔ اللہ تعالیٰ ہی ہر چیز کے نتائج کا 
فیصلہ کرنے والا ہے۔ مثال کے طور پر؛ وہ بہت سے بیمار لوگ ہیں جو دوائی لیتے ہیں اور اپنی 
بیماری سے شفا پاتے ہیں۔ لیکن وہ دوسرے ہیں جو دوائی لیتے ہیں اور ٹھیک نہیں ہوتے۔ اس سے 
ظار رد ہے شا یی ای کی کھ مھ مل مہ نے سی و مھا کی رحرویت 9 
:توبہ آیت 51 


جو اس بات کو سمجھتا ہے وہ جانتا ہے کہ ان پر اٹر انداز ہونے والی ہر چیز سے بچا نہیں جا سکتا 
تھا۔ اور وہ چیزیں جو ان سے چھوٹ گئیں وہ کبھی حاصل نہیں ہو سکتی تھیں۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ نتیجہ جو بھی نکلے خواہ وہ کسی شخص کی خواہش کے خلاف کیوں نہ ہو 
انہیں صبر کرنا چاہیے اور یقین رکھنا چاہیے کہ اللہ تعالیٰ نے ان کے لیے بہترین انتخاب کیا ہے خواہ 
:وہ نتائج کے پیچھے حکمت کو نہ بھی دیکھیں۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اونِ وہ آپ کے لیے ہری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


جب کوئی اس سچائی کو صحیح معنوں میں سمجھ لیتا ہے تو وہ مخلوق پر انحصار کرنا چھوڑ دیتا ہے 
یہ جانتے ہوئے کہ وہ انہیں فطری طور پر نقصان یا فائدہ نہیں پہنچا سکتا۔ اس کے بجائے؛ وہ اللہ 
تعالیٰ کی طرف رجوع کرتے ہیں اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر 
کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہوئے خلوص نیت سے اس کی حمایت اور حفاظت چاہتے ہیں۔ یہ ایک 
مسلمان کو اللہ تعالیٰ پر بھروسہ کرنے کی طرف لے جاتا ہے۔ یہ انسان کو صرف اللہ تعالیٰ سے ڈرنے 
کی ترغیب دیتا ہےء کیونکہ وہ جانتے ہیں کہ اللہ تعالیٰ کی مرضی کے بغیر مخلوق انہیں نقصان نہیں 


اس بات کو تسلیم کرنا کہ انسان کی زندگی اور کائنات کے اندر موجود تمام چیزیں اللہ تعالیٰ کی طرف 
سے پیدا ہوتی ہیں الله تعالیٰ کی وحدانیت کو سمجھنے کا ایک حصہ ہے۔ یہ ایک ایسا موضوع ہے 
جس کی کوئی انتہا نہیں ہے اور صرف اس سطحی یقین سے آگے ہے کہ اللہ تعالیٰ کے سوا کوئی 
عبادت کے لائق نہیں۔ جب یہ بات کسی کے دل میں جم جاتی ہے تو وہ صرف اللہ سے امید رکھتے 
ہیںء یہ جانتے ہوئے کہ وہی ان کی مدد کرنے والا ہے۔ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں صرف اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت اور فرمانبرداری کریں گے۔ حقیقت میں ایک شخص صرف نقصان سے تحفظ یا 


غمو قالاہ حاضن کرخے کے لے درسرے گی اطاصف کر تا ہے رت ضا بی یر عظا گز اکنا 
سے ای لے ففف ری س گی ااطافت اوو ضاحت کا سیت اگر گوس اھ تقعالی کن اطاضت یل 
کسی دوسرے کی اطاعت کو پسند کرتا ہے تو اس سے ظاہر ہوتا ہے کہ وہ اس بات پر یقین رکھتے 
ہیں کہ یہ دوسرا انہیں کسی قسم کا فائدہ یا نقصان سے بچا سکتا ہے۔ یہ ان کے ایمان کی کمزوری کی 
علامت ہے۔ تمام چیزوں کا سرچشمہ اللہ تعالیٰ ہےء لہذا مسلمانوں کو صرف اسی کی اطاعت کرنی 
:چاہیے۔ باب 35 فاطرء آیت 2 


الله تعالیٰ لوگوں کو جو کچھ بھی رحمت عطا فرمائے اسے کوئی نہیں روک سکتا۔ اور جس چیز کو " 
“وہ روکے؛ اس کے بعد اسے کوئی نہیں چھوڑ سکتا۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ کسی ایسے شخص کی اطاعت کرنا جو اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی تر غیب دیتا 
ہے درحقیقت اللہ تعالیٰ کی اطاعت ہے۔ مثلاً حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی اطاعت۔ باب 
:النساء آیت 80 4 


“جس نے رسول کی اطاعت کی اس نے اللہ کی اطاعت کی۔"' 


غم کے اوقات 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں خالد بن ولید رضی اللہ عنہ کا انتقال ہو گیا۔ 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ اور لوگوں نے آپ کے لیے بہت ماتم کیا۔ اس نے تبصرہ کیا کہ لوگوں کو 
اس کے لیے رونے کی اجازت دی جانی چاہیے؛ جب تک کہ وہ بڑبڑاتے ہوئے )گناہ بھری تقریر میں 
مشغول (نہ ہوں۔ انہوں نے یہ کہہ کر بات ختم کی کہ خالد رضی اللہ عنہ کے لیے رونے والوں کو 
رونا چاہیے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 

میں بحث کی گئی ہے۔ 116-117 


سنن ابوداؤد نمبر 3127 میں ایک حدیث ہے کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے لوگوں کو نوحہ 
کرنے سے منع فرمایا ہے۔ 


بدقسمتی سے کچھ کا خیال ہے کہ مشکل کے وقت رونے کی اجازت نہیں ہے جیسے کہ کسی عزیز 
کو کھونا۔ یہ غلط ہے کیونکہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کئی موقعوں پر جب کسی کا 
انتقال ہوا تو روئے تھے۔ مثال کے طور پر جب ان کے بیٹے ابراہیم رضی اللہ عنہ کا انتقال ہوا تو وہ 
رو پڑے۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 3126 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


درحقیقت کسی کی موت پر رونا رحمت کی نشانی ہے جسے اللہ تعالیٰ نے اپنے بندوں کے دلوں میں 
جگہ دی ہے۔ اور صرف وہی لوگ جو دوسروں پر رحم کرتے ہیں اللہ کی طرف سے رحم کیا جائے 
گا .صحیح بخاری نمبر 1284 میں موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ اسی حدیث 
میں واضح طور پر ذکر ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اپنے نواسے پر روئے جو 
فوت ہو گیا۔ 


صحیح مسلم نمبر 2137 میں موجود ایک حدیث میں بتایا گیا ہے کہ کسی شخص کو کسی کی موت پر 
رونے یا اپنے دل میں ہونے والے غم پر عذاب نہیں دیا جائے گا۔ لیکن ان کو سزا کا سامنا کرنا پڑ 
سکتا ہے آگی اھ کال گے الاکات کے یارے مین آئی ے: سی کا اظبل قرتے نے الفاظ 
بولیں۔ 


واضح رہے کہ دل میں غم محسوس کرنا یا آنسو بہانا اسلام میں منع نہیں ہے۔ جن چیزوں سے منع کیا 
گیا ہے وہ ہیں روناء قول و فعل سے بے صبری کا اظہار کرناء جیسے کپڑے پھاڑنا یا غم میں سر 
منڈوانا۔ وہ اس طرح کام کرنے والوں کے خلاف سخت انتباہ ہیں۔ اس لیے ان کاموں سے ہر حال میں 
احقات کر کسام اس ظود کی کا کر نے یں مروف کیتی شیکمن کت سا گا ساینا کرٹاارڈ سکتا 
ہے بلکہ اگر مرنے والے نے چاہا اور دوسروں کو اس طرح کرنے کا حکم دیا جب وہ مر گیا تو ان کا 
بھی جوابدہ ہو گا۔ لیکن اگر مرحوم نے یہ خواہش نہ کی ہو تو وہ کسی قسم کے احتساب سے پاک ہیں۔ 
اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1006 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ سمجھنا عام فہم ہے 
گر اھ قائی کسی درورے کے افق کی ہراس ات فی دم گا جا کگرساترتے ا ائن ظرم 
:عمل کرنے کی نصیحت نہیں کی۔ باب 35 فاطرء آیت 18 


...اور کوئی بوجھ اٹھانے والا دوسرے کا بوجھ نہیں اٹھائے گا" 


فارسیوں کے خلاف مہم 


دوسروں کی رہنمائی کرنا 


حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں فارسیوں کے خلاف مہم زوروں پر تھی۔ ان کی 
وفات کے بعد حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے مہم جاری رکھی اور لوگوں سے رضاکارانہ طور 
پر اس مہم میں شامل ہونے کی تاکید کی۔ ابو عبید ابن مسعود رضی اللہ عنہ نے سب سے پہلے 
جواب دیا اور اس کے نتیجے میں بہت سے لوگوں نے ان کی پیروی کی اور اس مہم کے لیے 
سائن اپ ہوئے۔ جیسا کہ اس کے ردعمل نے دوسروں کو جواب دینے پر مجبور کیاء عمر رضی 
الله عنہ نے انہیں لشکر کا سربراہ مقرر کیاء حالانکہ وہ صحابی نہیں تھے اللہ ان سے راضی تھا۔ 
اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 120-119 


جامع ترمذی نمبر 2674 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ دوسروں کو نیکی کی طرف رہنمائی کرنے والے کو ان کی نصیحت پر 
عمل کرنے والوں کے برابر اجر ملے گا۔ اور جو لوگ دوسروں کو گناہوں کی طرف رہنمائی 
کرتے ہیں ان سے ایسا حساب لیا جائے گا جیسے انہوں نے گناہ کیے ہوں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ دوسروں کو نصیحت اور رہنمائی کرتے وقت احتیاط برتیں۔ 
ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں کو نیکی کے کاموں میں صرف اس لیے نصیحت کرے کہ 
وہ اس سے ٹواب حاصل کریں اور دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی نصیحت کرنے سے 
گریز کریں۔ ایک شخص قیامت کے دن محض یہ دعویٰ کر کے عذاب سے نہیں بچ سکے گا کہ وہ 
صرف دوسروں کو گناہوں کی طرف دعوت دے رہا ہے چاہے اس نے خود گناہ کیوں نہ کیے ہوں۔ 
الله تعالیٰ رہنما اور پیروکار دونوں کو ان کے اعمال کے لیے جوابدہ ٹھہرائے گا۔ لہٰذا مسلمانوں کو 
دوسروں کو صرف وہی کام کرنے کی تلقین کرنی چاہیے جو وہ خود کریں گے۔ اگر وہ اپنے نامہ 


اعمال میں کسی عمل کو ناپسند کرتے ہیں تو انہیں دوسروں کو اس عمل کی تلقین نہیں کرنی 


اس اسلامی اصول کی وجہ سے مسلمانوں کو یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ دوسروں کو نصیحت 
کرنے سے پہلے مناسب علم حاصل کریں کیونکہ اگر وہ دوسروں کو غلط نصیحت کرتے ہیں تو 
وہ آسانی سے اپنے گناہوں کو بڑھا سکتے ہیں۔ 


وع فلا کر سھالی کان لے ار کاو کااس اف کرت کا انف نان 
طریقہ ہے جو وہ خود اسباب کی کمی کی وجہ سے انجام نہیں دے سکتے؛ جیسے کہ دولت۔ مثال 
کے طور پر ایک شخص جو مالی طور پر صدقہ دینے کی استطاعت نہیں رکھتا ہے وہ دوسروں 
کو ایسا کرنے کی ترغیب دے سکتا ہے اور اس کے نتیجے میں وہ صدقہ کرنے والے کے برابر 
ثواب حاصل کرے گا۔ 


ایک جنرل کو مشورہ 


جب عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے فارس کے خلاف جنگ جاری رکھنے کے لیے ایک لشکر 
عراق روانہ کیا تو انھوں نے اپنے جرنیل ابو عبید ابن مسعود رضی اللہ عنہ کو درج ذیل مشورہ 
دیا۔ اسے امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 121-120 

میں درج کیا گیا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں مشورہ دیا کہ وہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو سنیں اور ان پر 
دھیان دیں جو آپ کے ساتھ جا رہے تھے۔ 


مسلمانوں کو اپنے معاملادت میں صرف چند لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے۔ انہیں چاہیے کہ قرآن 
:کریم کی نصیحت کے مطابق ان چند لوگوں کا انتخاب کریں۔ باب 16 النحلء آیت 43 


''پس اہلِ پیغام سے پوچھ لو اگر تم نہیں جانتے۔"” 


یہ آیت مسلمانوں کو علم رکھنے والوں سے مشورہ کرنے کی یاد دلاتی ہے۔ جیسا کہ ایک جاہل 
شخص سے مشورہ کرنے سے مزید پریشانی پیدا ہوتی ہے۔ جس طرح کوئی شخص اپنی جسمانی 
صحت کے بارے میں کار مکینک سے مشورہ کرنا بے وقوف ہو گا ایک مسلمان کو صرف ان 
لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اس کے بارے میں علم رکھتے ہوں اور اس سے منسلک 
اسلامی تعلیمات۔ 


اس کے علاوہ ایک مسلمان کو صرف ان لوگوں سے مشورہ کرنا چاہیے جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے 
ہوں۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ کبھی بھی دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ نہیں دیں 
گے۔ جبکہ جو لوگ اللہ تعالیٰ سے ڈرتے یا اس کی اطاعت نہیں کرتے وہ علم اور تجربہ رکھتے 
ہیں لیکن وہ آسانی سے دوسروں کو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا مشورہ دیتے ہیں جس سے صرف 
پریشانیوں میں اضافہ ہوتا ہے۔ درحقیقت اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والے حقیقی علم کے مالک ہوتے ہیں 
:اور یہی علم دوسروں کو ان کے مسائل میں کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے۔ باب 35 فاطرء آیت 28 


الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔“ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی نصیحت کی کہ فیصلوں میں جلدی نہ کریں کیونکہ 
جنگ اس وقت تک صحیح طریقے سے نہیں لڑی جا سکتی جب تک کہ کوئی فیصلہ کرنے میں 


عام طور پر؛ یہ مشورہ چیزوں کے ذریعے سوچنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2012 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ غور و فکر کرنا اللہ تعالیٰ کی طرف سے ہے جب کہ جلد بازی شیطان کی 
طرف سے ہے۔ 


یہ ایک انتہائی اہم تعلیم ہے جس کو سمجھنے اور اس پر عمل کرنے کے لیے مسلمان جو بہت 
زیادہ نیک اعمال انجام دیتے ہیں اکثر انہیں جلد بازی سے تباہ کر دیتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ وہ 
غصے میں کچھ برے الفاظ کہہ سکتے ہیں جس کی وجہ سے وہ قیامت کے دن جہنم میں جا 
سکتے ہیں۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 2314 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


زیادہ تر گناہ اور مشکلاتء جیسے دلائلء اس لیے پیش آتے ہیں کیونکہ لوگ چیزوں کو سوچنے 
میں ناکام رہتے ہیں اور اس کے بجائے جلد بازی میں کام کرتے ہیں۔ ذہانت کی نشانی یہ ہے کہ 
جب کوئی بولنے یا عمل کرنے سے پہلے سوچتا ہے اور صرف اس وقت آگے آتا ہے جب وہ جانتا 
شقواس سے ماف باافل ھازی تا کینی سابلات میں جیا او فا ات 


اگر چہ ایک مسلمان کو اعمال صالحہ میں تاخیر نہیں کرنی چاہیے؛ پھر بھی ان کو انجام دینے 
سے پہلے غوروفکر کرنا چاہیے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ کسی نیک عمل کا بدلہ محض اس لیے 
نہیں ملتا کہ اس کی شرائط اور آداب جلد بازی کی وجہ سے پورے نہ ہوئے ہوں۔ اس سلسلے میں 
کسی بھی معاملے میں سوچنے کے بعد ہی آگے بڑھنا چاہیے۔ 


جو اس طرح کا برتاؤ کرے گا وہ نہ صرف اپنے گناہوں کو کم کرے گا اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
نیں اف کررۓ گا ہکا رود اپتی ۲ تگن کے قام بلادی میں ہوا اضرار ان مشکاتکا ناڈ جیلنے 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں خبردار کیا کہ وہ خیانتء خیانت اور ظلم سے بھری ہوئی سرزمین پر 
جا رہے ہیں۔ جہاں اکٹر لوگ برائی کرنے میں دلیر تھے اور نیکی کو بھول چگۓ تھتے۔ 


یہ مسلمانوں کو یاد دلاتا ہے کہ وہ اپنے دشمنوں یعنی شیطانء اپنے باطنی شیطان اور ان لوگوں 
کی خلاف کات تھا ری جن ائن آھ تال کی تافرماتی کی ظرت دعت کے ین ایک سلمن 
کو چاہیے کہ جب بھی ان دشمنوں کے فتنے میں مبتلا ہو اللہ تعالیٰ کی اطاعت سے منہ نہ پھیرے۔ 
اس کے بجائے انہیں اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنا چاہپیے جس میں اس کے احکام کو پورا 
کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ ان 
جگہوں؛ چیزوں اور لوگوں سے اجتناب کرنے سے حاصل ہوتا ہے جو انہیں گناہوں اور اللہ تعالیٰ 
کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے اور فتنہ میں ڈالتے ہیں۔ شیطان کے جال سے بچنا صرف 
اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ اسی طرح راستے میں 


پھنسنے سے صرف اسی طرح علم رکھنے سے بچا جاتا ہے۔ شیطان کے جال سے بچنے کے لیے 
اسلامی علم کی ضرورت ہے۔ مثال کے طور پر ایک مسلمان قرآن پاک کی تلاوت میں زیادہ وقت 
صرف کر سکتا ہے لیکن اپنی جہالت کی وجہ سے وہ غیبت جیسے گناہوں کے ذریعے اپنے 
اعمال صالحہ کو سمجھے بغیر برباد کر سکتا ہے۔ ایک مسلمان کو ان حملوں کا سامنا کرنا پڑتا 
ہت اس لے آخن اوت کہ ود ال تعالیٰ کی اسان افطامث کے ذررت لن کے لے تیازی کرن 
اور اس کے بدلے میں بے شمار اجر حاصل کریں۔ الله تعالیٰ نے اس راہ میں جدوجہد کرنے والوں 
:کے لیے صحیح رہنمائی کی ضمانت دی ہے۔ باب 29 العنکبوت؛ آیت 69 


“اور جو لوگ ہمارے لیے کوشش کرتے ہیں: ہم ان کو اپنی راہیں ضرور دکھائیں گے۔" 


جبکہ جہالت اور نافرمانی کے ساتھ ان حملوں کا سامنا کرنا دونوں جہانوں میں مشکلات اور 
رسوائی کا باعث بنے گا۔ اسی طرح ایک سپاہی جس کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی ہتھیار نہیں 
رہ کت اکھا کاتے گا آنع:خیلون کا ننامتا کرتے وقت ایک جاہع لتاق کی پان ایض لفاغ کۓ 
لیے کوئی ہتھیار نہیں ہوگا جس کے نتیجے میں ان کی شکست ہوگی۔ جبکہ باشعور مسلمان کو وہ 
طاقتور ترین ہتھیار مہیا کیا جاتا ہے جس پر قابو نہیں پایا جا سکتا اور نہ مارا جا سکتا ہے یعنی 
اللہ تعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت۔ یہ صرف خلوص نیت سے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر 


دوسرا چانسز 


اپنی خلافت کے دورانء ابوبکر رضی اللہ عنہ نے ارتداد سے توبہ کرنے والوں کو مسلمانوں کی 
مہمات میں شامل ہونے کی اجازت نہیں دی کیونکہ انہیں خدشہ تھا کہ وہ دوبارہ ارتداد میں آ 
جائیں گے۔ یہ ان مسلمان سپاہیوں کے لیے تباہ کن ثابت ہوتا جو بیرونی سرزمین میں سپر طاقتوں 
کے ساتھ مشغول تھے۔ لیکن کافی وقت گزرنے کے بعد جب ارتداد سے توبہ کرنے والے اسلام پر 
قائم رہے تو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے انہیں مسلمانوں کی مہمات میں شامل ہونے کی 
اس پر امام محمد السلابیء اجازت دے دی لیکن آپ نے انہیں قیادت کے عہدوں پر تعینات نہیں کیا۔ 
عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 2ء صفحہ 121 اور 158-157 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


عام طور پر؛ تمام مسلمان امید کرتے ہیں کہ قیامت کے دن ال تعالیٰ ان کی گزشتہ غلطیوں اور 
گناہوں کو ایک طرف رکھے گاء نظر انداز کرے گا اور معاف کر دے گا۔ لیکن عجیب بات یہ ہے 
کہ انہی مسلمانوں میں سے اکثٹر جو اس کی امید اور دعا کرتے ہیں وہ دوسروں کے ساتھ ایسا 
سلوک نہیں کرتے۔ مطلبء وہ اکثر دوسروں کی ماضی کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں اور انہیں 
اپنے خلاف ہتھیار کے طور پر استعمال کرتے ہیں۔ یہ ان غلطیوں کی طرف اشارہ نہیں ہے جن کا 
اثر حال یا مستقبل پر ہوتا ہے۔ مثال کے طور پرہ ڈرائیور کی وجہ سے ہونے والا کار حادثہ جو 
کسی دوسرے شخص کو جسمانی طور پر معذور کر دیتا ہے ایک غلطی ہے جو حال اور مستقبل 
میں شکار کو متاثر کرے گی۔ اس قسم کی غلطی کو چھوڑنا اور نظر انداز کرنا سمجھنا مشکل 
ہے۔ لیکن بہت سے مسلمان اکثر دوسروں کی غلطیوں پر ہاتھ ڈالتے ہیں جو کسی بھی طرح سے 
مستقبل کو متاثر نہیں کرتی ہیںء جیسے کہ زبانی توہین۔ اگرچہ غلطی ختم ہو چکی ہے لیکن یہ 
لوگ موقع ملنے پر اسے زندہ کرنے اور دوسروں کے خلاف استعمال کرنے پر اصرار کرتے 
ہیں۔ یہ ایک انتہائی افسوسناک ذہنیت ہے جیسا کہ کسی کو سمجھنا چاہئے کہ لوگ فرشتے نہیں 
ہیں۔ کم از کم ایک مسلمان جو اللہ تعالیٰ سے اپنی ماضی کی غلطیوں سے درگزر کرنے کی امید 
رکھتا ہے اسے دوسروں کی ماضی کی غلطیوں کو نظر انداز کرنا چاہیے۔ جو لوگ اس طرح 
برتاؤ کرنے سے انکار کرتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کے زیادہ تر تعلقات ٹوٹ چکے ہیں 
کیونکہ کوئی بھی رشتہ مکمل نہیں ہوتا ہے۔ وہ ہمیشہ اختلاف کا شکار رہیں گے جو ہر رشتے میں 
غلطی کا باعث بن سکتے ہیں۔ اس لیے جو اس طرح کا برتاؤ کرے گا وہ تنہا ہو جائے گا کیونکہ 
ان کی بری ذہنیت انہیں دوسروں کے ساتھ اپنے تعلقات کو خراب کرنے کا باعث بنتی ہے۔ یہ 
عجیب بات ہے کہ یہ لوگ تنہا رہنے سے نفرت کرتے ہیں لیکن پھر بھی ایسا رویہ اپناتے ہیں جو 
دوسروں کو ان سے دور کرتا ہے۔ یہ منطق اور عقل کی نفی کرتا ہے۔ تمام لوگ یہ چاہتے ہیں کہ 
وہ زندہ رہتے ہوئے اور ان کے انتقال کے بعد ان سے محبت اور احترام کیا جائے لیکن یہ رویہ 


اس کے بالکل برعکس ہوتا ہے۔ جب وہ زندہ ہوتے ہیں تو لوگ ان سے تنگ آ جاتے ہیں اور جب 
وہ مرتے ہیں تو لوگ انہیں سچے پیار اور محبت سے یاد نہیں کرتے۔ اگر وہ انہیں یاد کرتے ہیں 
تو یہ محض رواج سے باہر ہے۔ 


ماضی کو جانے دینے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو دوسروں کے ساتھ حد سے زیادہ اچھا 
سلوک کرنے کی ضرورت ہے لیکن اسلام کی تعلیمات کے مطابق سب سے کم احترام کرنا ہے۔ 
اس میں کچھ خرچ نہیں ہوتا اور اس کے لیے تھوڑی محنت درکار ہوتی ہے۔ لہٰذا انسان کو چاہیے 
کہ وہ درگزر کرنا سیکھے اور لوگوں کی ماضی کی غلطیوں کو جانے دیا جائے تو شاید اللہ تعالیٰ 
قیامت کے دن ان کی پچھلی غلطیوں کو درگزر فرمائے گا۔ باب 24 النور آیت 22 


وو مات رض ان ار غاؤئثر کن فافم کی کڑتے کا اسیو ماف کر 
“دے؟ اور الله بخشنے والا مہربان ہے۔ 


دنیا کے علام 


عراق کی مہم کے دورانء فارس کی فوج نے مسلمانوں کے فتح کیے ہوئے علاقوں میں رہنے 
والے لوگوں کے رہنماؤں کو بغاوت کی ترغیب دی؛ حالانکہ انھوں نے مسلمانوں کے ساتھ امن 
کے معاہدے کیے تھے۔ انہوں نے ان کو دنیاوی چیزوں جیسے کہ دولت اور طاقت کے خالی 
وعدے دیے اور اس طرح انہیں مسلمانوں کے خلاف بغاوت پر آمادہ کیا۔ اس کی وجہ سے عن 
نمریق کی لڑائی ہوئی۔ ایک ایسی جنگ جو بالآخر مسلمانوں نے جیت لی۔ اس پر امام محمد 
السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 129-122 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو سکھاتا ہے کہ وہ مادی دنیا سے کچھ حاصل کرنے کے لیے اپنے ایمان پر 
:کبھی سمجھوتہ نہ کریں۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے 
“اپنے یا والدین اور رشتہ داروں کے خلاف ہی کیوں نہ ہو۔ 


چونکہ مادی دنیا عارضی ہے اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے وہ آخرکار ختم ہو جاتا ہے اور 
آخرت میں ان کے اعمال اور رویوں کا جوابدہ ہو گا۔ دوسری طرفەء ایمان وہ قیمتی زیور ہے جو 
ایک مسلمان کی دنیا اور آخرت میں تمام مشکلات سے باحفاظت رہنمائی کرتا ہے۔ اس لیے کسی 
عارضی چیز کی خاطر جو چیز زیادہ فائدہ مند اور پائیدار ہو اس سے سمجھوتہ کرنا صریح 
حماقت ہے 


بہت سے لوگ خاص طور پر خواتینء اپنی زندگی میں ایسے لمحات کا سامنا کریں گے جہاں انہیں 
اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے کا انتخاب کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر بعض صورتوں میں 


اور کسی خاص طریقے اسکارف اتار دیا ایک مسلمان عورت یہ مان سکتی ہے کہ اگر اس نے اپنا 
سے لباس پہن لیا تو وہ کام پر زیادہ عزت دار ہو گی اور کارپوریٹ کی سیڑھی بھی زیادہ تیزی 
سے چڑھ سکتی ہے۔ اسی طرح کارپوریٹ دنیا میں کام کے اوقات کے بعد ساتھیوں کے ساتھ گھل 
مل جانا ضروری سمجھا جاتا ہے۔ لہذا ایک مسلمان اپنے آپ کو کام کے بعد کسی پب یا کلب میں 
مدعو کر سکتا ہے۔ 


ایسے وقت میں یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ حتمی فتح اور کامیابی صرف انہی کو ملے گی جو 
اسلام کی تعلیمات پر ثابت قدم رہیں۔ اس طرح عمل کرنے والوں کو دنیوی اور دینی کامیابیاں 
نصیب ہوں گی۔ لیکن زیادہ اہم بات یہ ہے کہ ان کی دنیاوی کامیابی ان کے لیے بوجھ نہیں بنے 
گی۔ درحقیقت یہ الله تعالیٰ کے لیے بنی نوع انسان کے درمیان ان کے درجات اور ذکر کو بڑھانے 
کا ذریعہ بنے گا۔ اس کی مثالیں خلفائے راشدین اسلام ہیں۔ انہوں نے اپنے عقیدے پر کوئی 
سمجھوتہ نہیں کیا بلکہ زندگی بھر ثابت قدم رہے اور اس کے بدلے میں اللہ تعالیٰ نے انہیں دنیاوی 
اور عتی نلظات عظ ترتا 


کامیابی کی دیگر تمام شکلیں بہت وقتی ہیں اور جلد یا بدیر وہ اس کے علمبردار کے لیے مشکل 
بن جاتی ہیں۔ صرف ان بہت سی ہستیوں کا مشاہدہ کرنے کی ضرورت ہے جنہوں نے شہرت اور 
خوش قسمتی کے حصول کے لیے اپنے نظریات اور عقیدے پر سمجھوتہ کیا اور صرف یہی 
چیزیں ان کی اداسی؛ پریشانیء ڈپریشن؛ منشیات کے استعمال اور یہاں تک کہ خودکشی کا سبب 


ایک لمحے کے لیے ان دونوں راستوں پر غور کریں اور پھر فیصلہ کریں کہ کس کو ترجیح دی 
جائے اور کس کا انتخاب کیا جائے۔ 


وعدوں کو پورا کرنا 


فارسیوں کے خلاف جنگ میں فتح حاصل کرنے کے بعد ان کا ایک لیڈر مسلم فوج کے ہاتھوں 
پکڑا گیا۔ جس سپاہی نے اسے پکڑا وہ اس سے واقف نہیں تھا کہ وہ کون ہے اور اسے تاوان کے 
لیے چھوڑنے کے لیے فریب کیا گیا۔ اس سے پہلے کہ وہ فرار ہوتا فارس کے سردار کو پکڑ لیا 
گیا اور مسلم فوج کے سربراہ ابو عبید ابن مسعود رضی اللہ عنہ کے پاس لایا گیا۔ لیکن جیسا کہ 
مسلمان سپاہی نے فارسی رہنما ابو عبید رحمہ اللہ کو رہا کرنے کا وعدہ کیا تھاء اس نے اپنے 
وعدے کو توڑنا نہیں چاہا اور اس لیے فارسی رہنما کو آزاد کر دیا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر 

بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 2ء صفحہ 123 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر بن خطاب نے اپنے جرنیل سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو عراق روانہ کرتے وقت یہی 
حکم دیا۔ مطلبء اس نے اس سے کہا کہ دشمن کے کسی بھی سپاہی کو تحفظ فراہم کرو جسے ایک 
مسلمان سپاہی نے تحفظ دیا ہوء چاہے وہ غلطی سے ہی کیوں نہ ہو۔ انہوں نے مزید کہا کہ وعدے 
پورے کرنا فتح حاصل کرنے کا ذریعہ ہے جب کہ وعدہ خلافی شکست کا باعث بنتی ہے۔ اس پر 
امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 162 میں بحث کی 

گئی ستتد 


صحیح بخاری نمبر 2749 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے تنبیہ کی ہے کہ وعدہ خلافی منافقت کا ایک پہلو ہے۔ 


ایک سھاع کا تی سے 9 ول 1ضا کے سا بی جو ان کی سی الات انان 
میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور تقدیر کا صبر کے ساتھ 
سامنا کرنا شامل ہے۔ لوگوں کے ساتھ کیے گئے دیگر تمام وعدوں کو بھی برقرار رکھا جانا چاہیے 
جب تک کہ کسی کے پاس کوئی معقول عذر نہ ہو خاص طور پر جو والدین بچوں کے ساتھ 
کرتے ہیں۔ وعدوں کی خلاف ورزی بچوں کو صرف برے کردار کی تعلیم دیتی ہے اور انہیں یہ 
ماننے کی ترغیب دیتی ہے کہ دھوکے باز ہونا ایک قابل قبول خصوصیت ہے۔ صحیح بخاری نمبر 


وعدہ کرے اور پر میں موجود حدیث میں اللہ تعالیٰ نے اعلان کیا ہے کہ جو اس کے نام 2227 
پھر بغیر کسی عذر کے اسے توڑ دے وہ اس کے خلاف ہو گا۔ جس کے خلاف اللہ تعالیٰ ہے وہ 
امت کےّ و دن . کیسے _ کامیاب ہو سکتا ‏ ہے؟ 


ایک طاقتور مشورہ 


عمر بن خطاب نے سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو عراق کی مہم کا سپہ سالار مقرر کیا۔ 
امام محمد السلابیء مدینہ سے روانہ کرنے سے پہلے اس نے اسے مندرجہ ذیل نصیحتیں کیں جو 
میں درج ہیں ۔ عمر ابن الخطاب؛ء ہز لائف اینڈ ٹائمزء جلد 2ء صفحہ 148-146 


تو ات ءائن کی میس اظاحت گے لرگ شان ریت و جا کتھہ مت اھ ضائیٰ یئ روک 
برابر تھے۔ اور لوگ صرف وہی حاصل کریں گے جو اس کے پاس ہے اطاعت کے ذریعہ۔ 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ ال تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر 
نہیں کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے 
ہیں تو ہمیشہ اپنی نیت کو درست کرنا چاہیے جیسا کہ الله تعالیٰ اسے صرف اس صورت میں اجر 
دے گا جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں 
کی خاطر اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں 
جن کے لیے انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 3154 


اس کے علاوہ یہ حدیث اسلام میں مساوات کی اہمیت پر دلالت کرتی ہے۔ ایک شخص دنیاوی 
چیزوں جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے 
مسلمانوں نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو 


دوسروں سے بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان 
کیا ہے کہ اسلام کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان 
کو دوسرے پر فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو کتنا 
پورا کرتے ہیںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے 
:ہیں۔ باب 49 الحجرات: آیت 13 


7 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ 
پھر گان ہیۓ 7 


لا اف مان کا غاسی قزر اھ کا ک اطافت ہیں اتک کر مل رکھکز انت 
حقوق اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا 
اس سے تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس 
مسلمان میں اعمال صالحہ کی کمی ہوء اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ 
ان کے نسب کی وجہ سے درجہ بندی .حقیقت میں۔ یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے 
دولتء نسلء جنس یا سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


سیدنا عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے طریقے پر 
سختی سے عمل کرنا چاہیے کیونکہ یہ صحیح طریقہ ہے۔ اور اسے تنبیہ کی کہ اگر اس نے اس 
کی نصیحت کو نظر انداز کیا تو وہ نقصان اٹھانے والوں میں سے ہو گا۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام حضور صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں اپنی 
روایات پر عمل کرنے کے لیے علم حاصل کرنے کی کوشش بھی شامل ہے۔ ان روایات میں 
:ہے۔ باب 68 القلم؛ آیت 4 


"اور بے شک آپ بہت اچھے اخلاق کے مالک ہیں۔" 


لت اس کے فیس ت اف کر ز1ت قرل فرنافل ےس ھر ضا ےرس 
:قرار دیا ہے۔ باب 59 الحشرہ آیت 7 


“اور جو کچھ تمہیں رسول نے دیا ہے اسے لے لو اور جس سے منع کیا ہے اس سے باز رہو۔” 


ان مس اتی راک کو کس و کو اعل یی شک متا نااات کو تق کان 
:کے تمام راستے بند ہیں سوائے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کروء اللہ تم سے محبت کرے گا اور ' 
“تمہارے گناہوں کو بخش دے گا۔ 


انسان کو ان تمام لوگوں سے محبت کرنی چاہیے جنہوں نے اس کی زندگی میں اور اس کے انتقال 
کے بعد اس کا ساتھ دیاء چاہے وہ اس کے خاندان میں سے ہوں یا اس کے ساتھی اللہ ان سب سے 
راضی ہو۔ اس کے راستے پر چلنے والوں اور اس کی روایات کی تعلیم دینے والوں کا ساتھ دینا 
ان لوگوں پر فرض ہے جو اس کے ساتھ مخلص ہونا چاہتے ہیں۔ اخلاص میں ان لوگوں سے محبت 
کرنا بھی شامل ہے جو اس سے محبت کرتے ہیں اور ان لوگوں کو ناپسند کرنا جو اس پر تنقید 
کرتے ہیں خواہ ان لوگوں کے ساتھ کوئی تعلق ہو۔ اس کا خلاصہ صحیح بخاری نمبر 16 میں 
موجود ایک حدیث میں موجود ہے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا ایمان 


نہیں رکھ سکتا جب تک کہ وہ الله تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ عراق کی مہم ایک مشکل تھی اور اس سے انہیں 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
سچائی کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی 
طرف لے جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم 
رہتا ہے تو اللہ تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی 
نیت اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور 
شہرت جیسے باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد 
ہے کیونکہ ہر عمل کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود 
ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا 
مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے 
زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ 
جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ 
انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث 
ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی 
ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری 
برکل اعال سی سذاف ف یر سال تال کی لضاف اطاعت اس کے احکاۃ کی سن 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر 
صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو 
کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی طرف سے مرتب کردہ 
درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے 
مطابق یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی 
ہے۔ جب کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے 
گا۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ اپنے آپ کو نیکی کی عادت ڈالیں اور اپنے 
ساتھیوں کو بھی ایسا کرنے کی تلقین کریں۔ 


صحیح مسلم نمبر 159 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک مختصر مگر دور رس نصیحت فرمائی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ پر اپنے 
ایمان کا صدق دل سے اعلان کریں اور پھر اس پر ثابت قدم رہیں۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں اللہ تعالیٰ کی 
مخلصانہ اطاعت میں جدوجہد کریں۔ اس میں اللہ تعالیٰ کے احکام کی تکمیل پر مشتمل ہے جو اس 
سے متعلق ہیںء جیسے فرض روزے اور جو لوگوں سے تعلق رکھتے ہیں جیسے کہ دوسروں 
ہے عمق با کر او مس اما کی زش امس رقات مت رد ۵ سو شال ہے کو یک 
شخص اور اللہ تعالیٰ کے درمیان ہیں اور جو دوسروں کے درمیان ہیں۔ ایک مسلمان کو تقدیر کا 
بھی صبر کے ساتھ سامنا کرنا چاہیے اور یہ یقین رکھتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں کے لیے 

:بہترین چیز کا انتخاب کرتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز 
''پسند ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور اللہ جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


ثابت قدمی میں دونوں قسم کے شرک سے پرہیز شامل ہے۔ سب سے بڑی قسم وہ ہے جب کوئی اللہ 
تعالیٰ کے علاوہ کسی اور چیز کی عبادت کرتا ہے۔ معمولی قسم وہ ہے جب کوئی اپنے اچھے کام 
دوسروں کے سامنے دکھاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3989 میں موجود ایک حدیث میں اس کی 

تنبیہ کی گئی ہے۔ لہٰذا استقامت کا ایک پہلو ہمیشہ اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے عمل کرنا ہے۔ 


اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت شامل ہےە بجائے اس کے کہ ہر وقت اپنے آپ کو یا دوسروں کی 
اعت کی جائے۔ اکر کوتی ملعا اہئےۓ اتا کو ہا دواد ون کی شرقق ک نے کے لۓ الہ تال کی 
محفوظ رکھیں گے۔ دوسری طرف جو اللہ تعالیٰ کا سچے دل سے فرمانبردار ہے وہ ہر چیز سے 

محفوظ رہے گا خواہ یہ حفاظت ان پر ظاہر نہ ہو۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے میں یہ شامل ہے کہ قرآن مجید اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
سنتوں کے بتائے ہوئے راستے پر چلنا اور اس سے ہٹنے والے راستے کو اختیار نہ کرنا۔ جو 
شخص اس راہ کو اختیار کرنے کی کوشش کرے گا اسے کسی اور چیز کی ضرورت نہیں ہوگی 

کیونکہ یہی ان کے ایمان پر ثابت قدم رہنے کے لیے کافی ہے۔ 


چونکہ لوگ کامل نہیں ہیں وہ بلاشبہ غلطیاں کریں گے اور گناہ کریں گے۔ لہٰذا ایمان کے معاملات 
میں ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ انسان کامل ہو جائے بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ 
الله تعالیٰ کی اطاعت پر سختی سے عمل کرنے کی کوشش کریں جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے اور 
اگر کوئی گناہ ہو جائے تو سچے دل سے توبہ کریں۔ اس کی طرف باب 41 فصیلات آیت 6 میں 

:اشارہ کیا گیا ہے 


اس کی مزید تائید جامع ترمذی نمبر 1987 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے جس میں اللہ 
تعالیٰ سے ڈرنے اور کسی نیک عمل سے سرزد ہونے والے )معمولی (گناہ کو مٹانے کی تلقین کی 
گئی ہے۔ امام مالک کی موطاء کتاب 2ء حدیث نمبر 37 میں موجود ایک اور حدیث میںء حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو نصیحت کی ہے کہ وہ الله تعالیٰ کی اطاعت پر 
ثابت قدم رہنے کی پوری کوشش کریں: خواہ وہ اس پر عمل کریں۔ یہ مکمل طور پر کرنے کے 
قابل نہیں ہے .لہٰذاء ایک مسلمان کا فرض ہے کہ وہ اپنی نیت اور جسمانی عمل کے ذریعے اللہ 
اق کی ڈیف تی سن این کو کر تصلامت عظاگی کی ہے ات وا کرد آقون کتال اشن 

کرنے کا حکم نہیں دیا گیا ہے کیونکہ یہ ممکن نہیں ہے۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ کوئی شخص اپنے جسمانی اعمال کے ذریعے ال تعالیٰ کی اطاعت پر 
ثابت قدم نہیں رہ سکتاء بغیر اپنے دل کی صفائی کے۔ جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں 
موجود ایک حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ جسم کے اعضاء صرف اسی صورت میں کام کریں 
گے جب روحانی قلب پاک ہو۔ دل کی پاکیزگی صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ 

علیہ وسلم کی سنتوں کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے سے حاصل ہوتی ہے۔ 


ثابت قدمی کا تقاضا ہے کہ وہ اپنی زبان پر قابو رکھے جیسا کہ یہ دل کا اظہار کرتی ہے۔ زبان پر 
قابو رکھے بغیر اللہ تعالیٰ کی اطاعت ممکن نہیں۔ جامع ترمذی نمبر 2407 میں موجود حدیث میں 


آخر میںء اگر اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں کوئی کمی واقع ہو جائے تو اللہ تعالیٰ سے سچی توبہ 
کرنی چاہیے اور اگر لوگوں کے حقوق کا تعلق ہو تو ان سے استغفار کرنا چاہیے۔ باب 46 
:الاحقاف؛ آیت 13 


بے شک جن لوگوں نے کہا کہ ہمارا رب اللہ ہے پھر وہ راہ راست پر رہے؛ ان پر نہ کوئی ” 
“خوف ہوگا اور نہ وہ غمگین ہوں گے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ الله تعالیٰ کا خوف دو چیزوں کا مجموعہ ہے :اس 


تقویٰ/ الله سے ڈرناء اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کیے بغیر حاصل نہیں کیا جا سکتا 
تاکہ الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل ہو سکے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کیا جا سکے اور 
:السلام علیيکم باب 35 فاطرء آیت 28 


ہ7 


اللہ سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
یہ نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک متقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہوء اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز 
کی طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے .پس تقویٰ کا ایک پہلو یہ ہے کہ ان چیزوں سے بچنا 
جو مشتبہ ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ چیزیں ایک مسلمان کو حرام سے ایک قدم 
اور قریب لے جاتی ہیں اور جتنا حرام کے قریب ہوتا ہے اس میں پڑنا اتنا ہی آسان ہوتا ہے۔ یہی 
وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 1205 میں ایک حدیث ہے کہ جو حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا 
ہے وہ اپنے دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ اگر معاشرے میں گمراہ ہونے والوں کا مشاہدہ کیا 
جائے تو اکثر صورتوں میں یہ اچانک نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے 
سے پہلے وہ شخص پہلے مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں 
غیر ضروری اور فضول چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام 
کی طرف لے جا سکتی ہیں۔ مثال کے طور پرء فضول اور فضول گفتگو جس کو اسلام نے گناہ 
کی درجہ بندی نہیں کی ہےء اکثر بد کلامی کا باعث بنتی ہے جیسے غیبت جھوٹ اور غیبت۔ اگر 
کوئی شخص فضول باتوں میں مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بلا شبہ بد کلامی سے 
بچ جائے گا۔ یہ عمل ان تمام چیزوں پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضولء غیر ضروری اور خاص 
طور پر مشکوک ہوں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ الله تعالیٰ کا خوف دو چیزوں کا مجموعہ ہے :اس 
کی اطاعت اور نافرمانی سے بچنا۔ جو لوگ اس کی اطاعت کرتے ہیں وہ مادی دنیا کو ناپسند 
کرتے ہوئے اور آخرت سے محبت کرتے ہیں۔ اور جو لوگ اس کی نافرمانی کرتے ہیں وہ دنیا کی 

محبت اور آخرت کو ناپسند کرتے ہوئے ایسا کرتے ہیں۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4108 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے نصیحت فرمائی کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں سمندر کے مقابلے میں پانی کے قطرے 
کی طرح ہے۔ 


درحقیقت یہ تمثیل اس لیے دی گئی تاکہ لوگ سمجھ سکیں کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں 
کتنی چھوٹی ہے۔ لیکن حقیقت میں ان کا موازنہ نہیں کیا جا سکتا کیونکہ مادی دنیا عارضی ہے 
جبکہ آخرت ابدی ہے۔ یعنی محدود کا لامحدود سے موازنہ نہیں کیا جا سکتا۔ مادی دنیا کو چار 
قسموں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے :شہرتء قسمت, اختیار اور کسی کی سماجی زندگی جیسے ان 
کا خاندان اور دوست۔ اس سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کسی کو کوئی بھی دنیاوی نعمت حاصل 
ہو جو ان گروہوں میں آتی ہے وہ ہمیشہ نامکمل عارضی ہوگی اور موت انسان کو نعمتوں سے 
کاٹ دے گی۔ دوسری طرف آخرت کی نعمتیں پائیدار اور کامل ہیں۔ تو اس لحاظ سے مادی دنیا 
ایک نہ ختم ہونے والے سمندر کے مقابلے میں ایک قطرے سے زیادہ نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ ایک شخص کو اس دنیا میں طویل زندگی کا تجربہ کرنے کی ضمانت نہیں ہے 
کیونکہ موت کا وقت نامعلوم ہے .جبکہ ہر ایک کو موت کا تجربہ کرنے اور آخرت تک پہنچنے 
کی ضمانت ہے۔ لإٰذا کسی کی ریٹائرمنٹ جیسے دن کے لیے کوشش کرنا بے وقوفی ہے جس تک 
وہ آخرت کے لیے کوشش کرتے ہوئے کبھی نہ پہنچ سکے جس تک پہنچنے کی ان کی ضمانت 
ہے 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی دنیا کو چھوڑ دے کیونکہ یہ ایک پل ہے جسے آخرت تک 
پہنچنے کے لیے عبور کرنا ضروری ہے۔ اس کے بجائے؛ ایک مسلمان کو اس مادی دنیا سے اپنی 
ضروریات اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق بغیر فضول 
خی اری اشرافت کے پور کر کااحالتت او مین ای یہ کرکھین اھ ضالیٰ کے اعقایات کی 
تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سامنا کرتے ہوئے ابدی آخرت کی تیاری میں وقف کریں۔ 


او قرو مات کر کت وی اھ سار یو وا گے فا می تر کعفین جت گاارہ نک غیت 
مسلمان دنیاوی مادی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح نہیں دے گا۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ ایمان کی نشانی یہ ہے کہ جو اس پر تنقید 
کرے اور حق کی بنیاد پر اس کی تعریف کرے وہی اس کے ساتھ ہو۔ 


ایک مسلمان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ لوگ دو طرح کے ہوتے ہیں۔ سب سے پہلے صحیح 
طریقے سے رہنمائی کرتے ہیں کیونکہ دوسروں پر ان کی تنقید کی بنیاد قرآن پاک میں موجود 
تنقید اور نصیحت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ہوتی ہے۔ یہ قسم ہمیشہ تعمیری 
رہے گی اور دونوں جہانوں میں نعمتوں اور الله تعالیٰ کی رضا کی طرف رہنمائی کرے گی۔ یہ 
لوگ دوسروں کی زیادہ یا کم تعریف کرنے سے بھی گریز کریں گے۔ دوسروں کی زیادہ تعریف 
کرنا انہیں مغرور اور تکبر کا باعث بن سکتا ہے۔ دوسروں کی تعریف کرنے سے وہ کاہل بن 
سکتے ہیں اور انہیں اچھے کام کرنے سے روک سکتے ہیں۔ یہ ردعمل اکثٹر بچوں میں دیکھا جاتا 
ہے .اسلام کی تعلیمات کے مطابق تعریف کرنے سے دوسروں کو دنیاوی اور دینی دونوں معاملات 
میں زیادہ محنت کرنے کی ترغیب ملے گی اور یہ انہیں تکبر کرنے سے روکے گا۔ اس لیے اس 
شخص کی تعریف اور تعمیری تنقید کو قبول کرنا چاہیے اور اس پر عمل کرنا چاہیے خواہ وہ 
کسی اجنبی کی طرف سے ہی کیوں نہ ہو۔ 


دوسری قسم کے لوگ اپنی خواہشات کی بنیاد پر تنقید کرتے ہیں۔ یہ تنقید زیادہ تر غیر تعمیری ہے 
اور صرف کسی کے خراب مزاج اور رویے کو ظاہر کرتی ہے۔ یہ لوگ اکثر دوسروں کی تعریف 


کرتے ہیں کیونکہ وہ اپنی خواہشات کی بنیاد پر کام کرتے ہیں۔ ان دونوں کے منفی اثرات کا ذکر 
پہلے کیا جا چکا ہے۔ لہٰذا اس شخص کی تنقید اور تعریف کو اکثر صورتوں میں نظر انداز کر دینا 
چاہیے خواہ وہ کسی عزیز کی طرف سے ہی کیوں نہ ہو کیونکہ یہ تنقید کے معاملے میں غیر 
ضروری طور پر اداس اور تعریف کے معاملے میں تکبر کا باعث بنتا ہے۔ 


یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ جو شخص دوسروں کی زیادہ تعریف کرتا ہے وہ اکثر ان پر بھی 
تنقید کرتا ہے۔ جس اصول پر عمل کرنا چاہیے وہ یہ ہے کہ وہ صرف اسلام کی تعلیمات پر مبنی 
تنقید اور تعریف قبول کریں۔ باقی تمام چیزوں کو نظر انداز کرنا چاہیے اور ذاتی طور پر نہیں لینا 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ جب الہ تعالیٰ کسی شخص سے محبت کرتا ہے تو 
دوسروں کو بھی اس سے پیار کرتا ہے۔ اور جب وہ کسی سے نفرت کرتا ہے تو دوسروں کو بھی 
ان سے فرزت کرکا ہے۔ اس کے وم تقیجۃ اَحَة گیا کہ اسے اللہ تعالیٰ کے سامنے اپنی عیٹیٹ کو ان 

لوگوں سے جانچنا چاہیے جو اس کے ساتھ ہیں۔ 


صحیح مسلم نمبر 7432 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ اس بندے سے محبت کرتا ہے جس میں درج ذیل صفات ہوں۔ پہلی 
صفت تقویٰ ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی طرف اپنے فرائض کو پورا کرنے کی 
کوشش کرتے ہیں اس کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے 
ہوئے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ 
کرتے ہوئےە اور وہ اپنے فرائض کو پورا کرتے ہیں۔ لوگوں کے بارے میں فرائض؛ جیسے کہ 
اس دنیا میں ان کی ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو فضول خرچی؛ اسراف یا 
اسراف کے بغیر حاصل کرنے کی کوشش کرنا۔ 


مرکزی حدیث میں زیر بحث اگلی خصوصیت مخلوقات سے آزاد ہونا ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ 
ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے فرائض کی انجام دہی کے لیے اللہ تعالیٰ کی طرف سے فراہم 
کیے گئے اسباب مثلا اپنی جسمانی طاقت کو پوری طرح استعمال کرے۔ انہیں سستی کا مظاہرہ 


نہیں کرنا چاہئے اور لوگوں سے چیزیں طلب کرنا چاہئے کیونکہ یہ عادت ان پر انحصار کا باعث 
بنتی ہے اور اللہ تعالیٰ پر توکل کم کردیتی ہے۔ انسان کو اس بات پر پختہ یقین ہونا چاہیے کہ جو 
کچھ بھی ہو جائے ان کا رزق ان کے لیے زمین و آسمان کی تخلیق سے پچاس ہزار سال پہلے 
مختص کر دیا گیا تھا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6748 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ ایک مسلمان کو اپنی کوششوں پر توجہ مرکوز رکھنی چاہیے اور اس بات پر بھروسہ رکھنا 
چاہیے کہ اللہ تعالیٰ انھیں وہ عطا فرمائے گا جو ان کے لیے بہتر ہے۔ 


زیر بحث مرکزی حدیث میں آخری خصوصیت گمنام ہونا ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ مسلمان کو 
شہرت حاصل کرنے کے لیے دنیاوی یا دینی معاملات میں کوشش نہیں کرنی چاہیے۔ کیونکہ یہ 
بہت سے گناہوں کا باعث بن سکتا ہےء جیسے دکھاواء اور یہ صرف ایک کے اجر کو ختم کرتا 
ہے۔ یہی وجہ ہے کہ جامع ترمذی نمبر 2376 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ 
شہرت حاصل کرنا دین کے لیے دو بھیڑیوں سے زیادہ تباہء کن ہے جنہیں بکریوں کے ریوڑ پر 
چھوڑ دیا جاتا ہے۔ اس کے بجائے؛ ایک مسلمان کو اپنے فرائض کی ادائیگی کے لیے کوشش 
کرنی چاہیے اور اگر وہ مشہور ہو جائیں تو انھیں چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے لیے اخلاص کو 
برقرار رکھےە اس کی اطاعت میں کوئی تبدیلی کیے بغیر لوگوں کو خوش کرنے کے لیے کیونکہ 
یہ دونوں جہانوں میں تباہی کا باعث ہے۔ 


ایک خوبصورت خطبہ - 5 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ لوگوں کو خوبصورتء درست اور مفید خطبات دیتے اور دونوں 
جہانوں میں کامیابی اور امن کی طرف راغب کرتے۔ سعد ابن ابی وقاص کو عراق روانہ کرنے کے 
بعدء عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے مندرجہ ذیل خطبہ دیاء جس کا ذکر امام محمد السلابیء عمر ابن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 149 میں کیا گیا ہے۔ -150۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے نصیحت کی کہ جو کوئی چیز جانتا ہے وہ اس سے فائدہ اٹھانے کی 
کوشٹن کزے۔ 


قیمت یا فائدہ نہیں۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جس کے پاس حفاظت کے راستے کا علم ہے لیکن 
اسے اختیار نہیں کرتا اور اس کے بجائے خطرات سے بھرے علاقے میں رہتا ہے۔ اس لیے علم کو 
دو قسموں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے۔ پہلا یہ ہے کہ جب کوئی اپنے علم پر عمل کرتا ہے جس سے 
تقویٰ اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ ہوتا ہے۔ دوسرا وہ ہے جب کوئی اپنے علم پر عمل کرنے 
میں ناکام رہتا ہے۔ اس قسم سے اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں کوئی اضافہ نہیں ہوگاء درحقیقت یہ ان کے 
تکبر میں اضافہ کرے گا کہ وہ دوسروں سے برتر ہیں حالانکہ وہ گدھے کی طرح ہیں جو کتابیں 
:اٹھائے ہوئے ہیں جو اسے فائدہ نہیں پہنچاتی۔ باب 62 الجمعہ آیت 5 


اور پھر اس پر عمل نہیں کیا )اپنے علم پر عمل نہیں کیا (اس گدھے کی طرح ہے جو کتابوں کی ” 
کتابیں اٹھائے ہوئے ہے“۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں نصیحت کی کہ موت کو یاد کر کے سبق سیکھیں مرنے والوں کے 
بارے میں سوچیں اور نیک اعمال کو آگے بھیج کر موت کی تیاری کریں۔ 


موت ایک ایسی چیز ہے جس کا آنا یقینی ہے لیکن وقت نامعلوم ہے اس لیے یہ بات سمجھ میں آتی ہے 
کہ ایک مسلمان جو آخرت پر یقین رکھتا ہے وہ ان چیزوں کی تیاری پر ترجیح دیتا ہے جو شاید نہ ہو 
جیسے شادی؛ بچے یا ان کی ریٹائرمنٹ۔ یہ عجیب بات ہے کہ کتنے مسلمانوں نے اس کے برعکس 
ذہنیت اختیار کر لی ہے حالانکہ وہ گواہی دیتے ہیں کہ دنیا عارضی اور غیر یقینی ہے جبکہ آخرت 
دائمی ہے اور ان کا اس تک پہنچنا یقینی ہے۔ اس سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کوئی کس طرح کا 
برتاؤ کرے ان کے اعمال کے بارے میں فیصلہ کیا جائے گا۔ ایک مسلمان کو یہ یقین کرنے میں 
دھوکہ نہیں دینا چاہئے کہ وہ مستقبل میں آخرت کی تیاری کر سکتے ہیں اور کر سکتے ہیں کیونکہ یہ 
رویہ انہیں صرف اس وقت تک مزید تاخیر کا باعث بنتا ہے جب تک کہ ان کی موت واقع نہ ہو جائے 
اور وہ اس ندامت کے ساتھ اس دنیا سے چلے جاتے ہیں جو ان کی مدد نہیں کرے گی۔ 


اس لیے اہم بات یہ نہیں ہے کہ لوگ مر جائیں گے کیونکہ یہ ناگزیر ہے بلکہ اہم بات یہ ہے کہ اس 
طرح کام کیا جائے کہ انسان اس کے لیے پوری طرح تیار ہو۔ اس کے لیے صحیح طریقے سے تیاری 
کرنے کا واحد طریقہ یہ ہے کہ اسلام کی تعلیمات پر عمل کیا جائےە یعنی اللہ تعالیٰ کے احکام کی 
تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا۔ یہ تبھی ممکن ہے جب 
کوئی شخص آخرت کی تیاری کو ان چیزوں کی تیاری پر ترجیح دے جو شاید نہ ہو سکیں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں نصیحت کی کہ اگر کوئی شخص بنیادی ضروریات سے مطمنن نہیں ہے 
تو کوئی چیز اسے ذرائع سے آزاد محسوس نہیں کرے گی۔ 


جامع ترمذی نمبر 2305 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ سب سے زیادہ مالدار وہ ہے جو ال تعالیٰ کی عطا کردہ چیزوں پر راضی ہو۔ جو 


ہر وقت زیادہ دنیاوی چیزوں کا محتاج رہتا ہے وہ محتاج ہے جو کہ غریب کے لیے ایک اور لفظ 
ہے خواہ اس کے پاس بہت زیادہ مال ہو۔ لیکن جو اپنے مال پر راضی ہے وہ محتاج نہیں ہے اور اس 
لیے مالدار ہے خواہ اس کے پاس مال کم ہو یا دنیاوی چیزیں۔ 


اس کے علاوہ جو اللہ تعالیٰ نے انہیں عطا کیا ہے اس پر راضی ہونے والے کو وہ فضل عطا کیا 
جائے گا جس سے ان کے مال سے ان کی ضروریات اور ان کے زیر کفالت افراد کی ضروریات 
پوری ہوں گی اور اس سے انہیں ذہنی اور جسمانی سکون ملے گا۔ جبکہ جو لوگ راضی نہیں ہوں 
کے در و 2افت تی کا سی کہ سے وہ مشیر تو کی کے کک ا کا 
کی ضروریات اور ان کے محتاجوں کی ضروریات پوری کرنے کے لیے کافی نہیں ہے۔ یہ انہیں ذہنی 
اور جسمانی سکون حاصل کرنے سے روکے گا۔ 


یعنی تقدیر۔ ایک مسلمان کو الله تعالیٰ پر پختہ یقین رکھنا چاہیےە وہ ہمیشہ اپنے بندے کے لیے بہترین 
چیز کا انتخاب کرتا ہےء چاہے وہ اس انتخاب کے پیچھے حکمت کو نہ دیکھے۔ باب 2 البقرہء آیت 
:216 


شاب ات ْ نفد ت ۱ ہ آپ ۱ ١‏ شاند آپ ایک حبدز سند 
ٍ ہے چیں سے رتا یق اون وہ آپ یے اچھی ہو۔ اور شایذ اب یک چیز پ 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور اللہ جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


اگر کوئی مسلمان ہر حال میں الله تعالیٰ کی اطاعت پر اکتفا کرتا ہےء جیسے کہ مشکل کے وقت صبر 
اور آسانیئ کے :وقٹ شک ر اذا کرناہ تو اسے ذہتی سکؤن :ملےۓ گا۔ 


قر ری ر2 تر اس گر رتا ک ھرن کس آ2 کے ہایس کرت کات نے کر ان را 
ایسا نہیں کر سکتے تو وہ شکایت کسی ایسے شخص تک پہنچائیں جو اسے پہنچا سکے اور وہ ان کے 
9 7۳" 


صحیح مسلم نمبر 4721 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ انصاف کے ساتھ کام کرنے والے قیامت کے دن الہ تعالیٰ کے نزدیک نور کے 
تختوں پر بیٹھے ہوں گے۔ اس میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے خاندانوں اور ان کی دیکھ بھال اور 
اختیار کے تحت اپنے فیصلوں میں صرف ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ہر موقع پر انصاف سے کام لیں۔ اللہ تعالیٰ کے ساتھ انصاف کا 
مظاہرہ کرنا چاہیے اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
کا انتا کن کے بویا مم سرن کا حضعود اسان کر تا بے کر آقی دی گئی ہیں انائکی 
تعلیمات کے مطابق۔ اس میں کھانے اور آرام کے حقوق کو پورا کرنے کے ساتھ ساتھ ہر عضو کو اس 
کے جتفی فافات کے مطابق اسضسام کر کے ہو کے اک سم اور سام کے لیے ضرف ہوتا شال یۓ 
اسلام مسلمانوں کو یہ نہیں سکھاتا کہ وہ اپنے جسم اور دماغ کو اپنی حدود سے باہر دھکیلیں جس سے 
وہ خود کو نقصان پہنچائے۔ 


کسی کو لوگوں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہئے جس طرح وہ دوسروں کے ساتھ سلوک کرنا چاہتے 
ہیں۔ انہیں دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے لوگوں پر ظلم کر کے اسلام کی تعلیمات پر کبھی 
سمجھوتہ نہیں کرنا چاہیے۔ یہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کا ایک بڑا سبب ہو گا جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6579 کی حدیث میں آیا ہے۔ 


انہیں صرف اس صورت میں بھی رہنا چاہئے جب یہ ان کی خواہشات اور ان کے پیاروں کی خواہشات 
:سے متصادم ہو۔ باب 4 النساءء آیت 135 


رشرتارون کے تقاقت بی کرکی اش و تفر تو کاابا کات می بای گنا 
کی پیروی نہ کرو ایسا نہ ہو کہ تم انصاف پسند نہ بنو۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کے حقوق اور ضروریات کو پورا کرتے ہوئے اپنے محتاجوں کے 
ساتھ انصاف کرنا چاہیے جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث میں کی 
گئی ہے۔ انہیں نظر انداز نہ کیا جائے اور نہ ہی انہیں کسی دوسرے کے حوالے کیا جائے جیسے کہ 
اسکول اور مسجد۔ اساتذہ کسی شخص کو یہ ذمہ داری نہیں اٹھانی چاہئے اگر وہ ان کے بارے میں 
ائثضافت کے ساتھاکام کرتے میں بہت شست ہو 


آخر میں کوئی بھی شخص انصاف کے ساتھ کام کرنے سے آزاد نہیں ہے جیسا کہ کم از کم اللہ تعالیٰ 
اور اپنے آپ کے ساتھ انصاف کے ساتھ کام کرنا ہے۔ 


دوسروں کے بارے میں سوچنا 


سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کے عراق پہنچنے سے پہلے عظیم جرنیل المثنیٰ ابن حارثہ رضی 
الله عنہ اپنی سابقہ لڑائیوں میں شدید زخموں کی وجہ سے انتقال کر گئے۔ بستر مرگ پر بھی اس کی 
فکر مسلمان سپاہیوں کی حفاظت کے لیے تھی کیوتکہ اس نے سعد رضی اللہ عنہ کے لیے کچھ حکمت 
عملی کے مشورے چھوڑے تھے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور 

اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 151-150 میں بحث کی گئی ہے۔ 


یہ دوسروں کے لیے مخلص ہونے کا ایک پہلو ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 
لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ اس میں 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
زندگیوں کو بہتر بنانے کے لیے انتہائی حد تک جانا شامل ہے چاہے یہ خود کو مشکل میں ڈالے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔” 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 

:کریں۔ باب 28 القصصء, آیت 77 


ارول ےکی کزی یش ظرع اك کے نساڑے سام بات کی سے 


ایک حکیمانہ مشورہ 


عمر بن خطاب نے آخر کار سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو حکم دیا کہ وہ عراق کی طرف 
روانہ ہو جائیں جہاں سے وہ اسلامی سلطنت کی سرحد پر پڑاؤ ڈالے ہوئے تھے۔ اس نے اسے مندرجہ 
ذیل نصیحتیں بھی بھیجیں؛ جو امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ہز لائف اینڈ ٹائمز جلد 2ء صفحہ 

میں درج ہے۔ 152-155 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں اور ان کے ساتھ موجود سپاہیوں کو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے رہنے کی تلقین 
کی کیونکہ یہ دشمن کے خلاف بہترین ہتھیار اور جنگ میں سب سے مضبوط ہتھیار ہے۔ 


اللہ تعالیٰ سے ڈرنے والا اس کی صحبت پاتا ہے۔ جس کے پاس اس کی صحبت ہے وہ دنیا یا آخرت 
:میں ہار نہیں سکتا۔ باب 16 النحلء آیت 128 


ےش الا کے و الون کت ساتہ ے۷ 


تقویٰ/اللہ سے ڈرناء اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کیے بغیر حاصل نہیں کیا جا سکتا تاکہ 
الله تعالیٰ کے احکام کی تعمیل ہو سکے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کیا جا سکے اور رسول اللہ 
صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کر سکے۔ السلام علیکم باب 
:فاطرء آیت 28 35 


ژ7 


الله سے صرف وہی ڈرتے ہیں جو اس کے بندوں میں سے علم رکھتے ہیں“۔ 


جامع ترمذی نمبر 2451 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ مسلمان اس وقت تک متقی نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ کسی ایسی چیز سے 
اجتناب نہ کرے جو اس کے دین کے لیے نقصان دہ نہ ہوء اس احتیاط کے ساتھ کہ وہ کسی چیز کی 
طرف لے جائے۔ جو کہ نقصان دہ ہے .پس تقویٰ کا ایک پہلو یہ ہے کہ ان چیزوں سے بچنا جو مشتبہ 
ہوں نہ کہ حرام۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ مشتبہ چیزیں ایک مسلمان کو حرام سے ایک قدم اور قریب 
لے جاتی ہیں اور جتنا حرام کے قریب ہوتا ہے اس میں پڑنا اتنا ہی آسان ہوتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ 
جامع ترمذی نمبر 1205 میں ایک حدیث ہے کہ جو حرام اور مشتبہ چیزوں سے بچتا ہے وہ اپنے 
دین اور عزت کی حفاظت کرے گا۔ اگر معاشرے میں گمراہ ہونے والوں کا مشاہدہ کیا جائے تو اکثر 
صورتوں میں یہ اچانک نہیں بلکہ بتدریج ہوا ہے۔ مطلب یہ ہے کہ حرام میں پڑنے سے پہلے وہ 
شخص پہلے مشکوک چیزوں میں ملوث ہوا۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام اپنی زندگی میں غیر ضروری اور 
فضول چیزوں سے بچنے کی ضرورت پر زور دیتا ہے کیونکہ وہ انہیں حرام کی طرف لے جا سکتی 
ہیں۔ مثال کے طور پر فضول اور فضول گفتگو جس کو اسلام نے گناہ کی درجہ بندی نہیں کی ہے 
اکثر بد کلامی کا باعث بنتی ہے جیسے غیبت جھوٹ اور غیبت۔ اگر کوئی شخص فضول باتوں میں 
مبتلا نہ ہو کر پہلے قدم سے بچتا ہے تو وہ بلا شبہ بد کلامی سے بچ جائے گا۔ یہ عمل ان تمام چیزوں 
پر لاگو کیا جا سکتا ہے جو فضول؛ غیر ضروری اور خاص طور پر مشکوک ہوں۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے ان کو اور ان کے ساتھ موجود سپاہیوں کو بھی نصیحت کی کہ دشمن 
سے بچنے کی نسبت گناہوں سے بچنے میں زیادہ احتیاط کی جائے کیونکہ فوج کے گناہوں کا ان کے 
دشمن سے زیادہ خوف ہونا چاہیے۔ مسلمانوں کو ان کے دشمن کی اللہ تعالیٰ کی نافرمانی سے مدد ملتی 
ہے۔ اگر ایسا نہ ہوتا تو ان کی طاقت نہ ہوتی؛ کیونکہ مسلمانوں کی تعداد ان کے جیسی نہیں اور 
مسلمانوں کے ہتھیار ان کے جیسے نہیں ہیں۔ اگر دونوں فریق گناہ میں یکساں ہو جائیں تو انہیں طاقت 
میں مسلمانوں پر برتری حاصل ہو گی۔ اگر مسلمانوں کو ان پر فضیلت سے برتری حاصل نہ ہوتی تو 
مسلمان اپنی طاقت سے انہیں شکست نہ دے سکتے تھے۔ اس نے اسے ید دلایا کہ الله تعالیٰ کی طرف 
سے ہر ایک شخص پر محافظ ہیں جو جانتے ہیں کہ وہ کیا کر رہے ہیں )ریکارڈنگ فرشتے (لہٰذا ہر 
شخص کو ان کے سامنے شرمندہ ہونا چاہیے اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کے کاموں سے باز رہنا 
چاہے۔ اس و کی کرتا لے کراشتق سلمائول سے سان سے این لہے مماسارن یں کی شالت 


نہیں آئے گاء خواہ وہ گناہ ہی کیوں نہ کریں۔ کسی قوم کو ان سے بدتر دوسروں کے ہاتھوں شکست ہو 
سکتی ہے جس طرح بنی اسرائیل کو مشرکوں کے ہاتھوں شکست ہوئی تھی جب انہوں نے ایسے کام 
:کیے تھے جن سے ال تعالیٰ ناراض ہوتا تھا۔ باب 17 الاسراءء آیت 5 


“اور انہوں نے گھروں میں چھان بین کی؛ اور یہ ایک وعدہ پورا ہوا۔” 


معمولی اور بڑے کے طور پر .وقت کے ساتھ ساتھ کی درجہ بندی کی گئی ہے 185]| 8 ءعام طور پر 
یہ ہے اس بارے میں دیا گیا ہے کہ اصل میں بڑا گناہ کیا ہے۔ ایک سادہ درجہ بندی بہت سی تعریفیں 
سزا کا اسلام نے اسلامی حکومت کو حکم دیا ہے اسے گناہ کبیرہ قرار دیا جس کی گناہ کوئی بھی کہ 
ایک اور درجہ بندی یہ ہے کہ اگر کسی گناہ کا ذکر جہنم کے ساتھ ہو اللہ تعالیٰ کی ناراضگی یا ہے۔ 
اللہ تعالیٰ کی لعنت ہو تو وہ کبیرہ گناہ ہے۔ مثال کے طور پر غیبت گناہ کبیرہ ہے کیونکہ قرآن پاک 
:میں اس پر لعنت کی گئی ہے۔ باب 104 الحمزہ آیت 1 


"'ہائے ہر غیبت کرنے والے بہتان لگانے والے کے لیے۔ " 


صحیح بخاری کی بعض مسلمانوں کا خیال ہے کہ صرف سات بڑے گناہ ہیں جن کا ذکر کیا گیا ہے۔ 
حدیث نمبر 2766 میں ہے۔ لیکن وہ یہ نہیں سمجھتے کہ یہ سات کبیرہ گناہ ہیں اس کا مطلب یہ نہیں 
دوسرے کبیرہ گناہوں کا ذکر میں کہ صرف سات ہی ہیں۔ درحقیقت اور بھی احادیث موجود ہیں جن 
۔ یہ حدیث صحیح بخاری کے نمبر 6273 میں موجود ہے۔ اس سے کی نافرمانی ہے جیسے والدین 
پہلے حدیث میں جن سات کبیرہ گناہوں کا اعلان کیا گیا ہے وہ یہ ہیں :شرک؛ء جادوء کسی بے گناہ کو 
یتیموں کا مال ہڑپ کرناء میدان جنگ سے بھاگنا اور بے گناہ ءمالی سود کا سودا کرنا ءقتل کرنا 

۔عورت پر الزام لگانا۔ زنا کی 


جب کوئی چھوٹے گناہوں پر قائم رہتا ہے تو وہ اسلام کی نظر میں بڑے ہو کہ یہ جاننا ضروری ہے 
جاتے ہیں۔ 


کبیرہ گناہوں سے اجتناب اور گناہ صغیرہ گناہ صرف سچی توبہ سے معاف ہوتے ہیں جبکہ صغیرہ 
٭اعمال صتالحۃ سے مُٹا سکتے ہیں باب 4 الام آیت:31 


اگر تم ان کبیرہ گناہوں سے بچو گے جن سے تمہیں منع کیا گیا ہے تو ہم تم سے تمہارے چھوٹے " 
''گناہوں کو دور کر دیں گے۔ 


سچی توبہ میں ندامت: اللہ تعالیٰ سے معافی مانگناء اور جس پر بھی ظلم ہوا ہو دوبارہ ایسا یا اس سے 
الله تعالیٰ کے حوالے سے جو حقوق پامال ہوئے ہیں ان ملتا جلتا گناہ نہ کرنے کا پختہ وعدہ کرنا اور 
کی تلافی کرنا شامل ہے۔ اعلیٰء اور لوگ۔ 


وہ ہر قسم کے گناہوں سے اجتناب کرتے ہیں خواہ وہ کسی بھی سائز کے ہوں مسلمان یقینی بنائیں 
کیوں کہ شیطان کے پھندے میں سے ایک یہ ہے کہ وہ مسلمانوں کو چھوٹے گناہوں کو نظر انداز 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ انسان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ پہاڑ چھوٹے پتھروں سے بنتے ہیں۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی نصیحت کی کہ مسلمان سپاہیوں کے ساتھ سفر کے دوران نرمی 
سے پیش آئیں اور وہ تھک نہ جائیں ایسا نہ ہو کہ وہ اپنے دشمن تک اپنے سفر سے کمزور پڑ جائیں 
,کیونکہ ان کا دشمن سفر نہیں کر رہا ہے اور اس کے پاس مضبوط گھوڑے ہیں۔ اور سوار 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں 
استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور سے 
زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل کریں گے 
اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے گناہوں کا امکان 
کم رکھتا ہے؛ بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر جو 
شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ پیار اور عزت حاصل 
کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب بچوں کے ساتھ نرمی سے 
برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر 
موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ 
مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
زیادہ تر معاملات میں؛ نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر ہوگا۔ 


حضور نبی اکرم صلى الله علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں الله تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو دوسروں 
:کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمرانء آیت 159 


“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گاء اللہ تعالیٰ 
نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون کے ساتھ 
احسناشلرک سے پتال آئیں۔ باب 20ط آیت 44 


ه7 


اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ اجر 
ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے ان کو یہ بھی نصیحت کی کہ کسی بستی والوں کو تنگ نہ کریں کیونکہ 
٤‪‏ 7 ٔ ٔ4 "ٴ0 


سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچے 
مسلمان اور سچے مومن کی نشانیاں بتائی ہیں۔ ایک سچا مسلمان وہ ہے جو دوسروں کی زبانی اور 
جسمانی اذیت کو دور رکھے۔ اس میں درحقیقت تمام لوگ شامل ہیں خواہ ان کا عقیدہ کچھ بھی ہو۔ اس 
میں ہر قسم کے زبانی اور جسمانی گناہ شامل ہیں جو کسی دوسرے کو نقصان یا تکلیف پہنچا سکتے 
ہیں۔ اس میں دوسروں کو بہترین نصیحت نہ کرنا بھی شامل ہے کیونکہ یہ دوسروں کے ساتھ اخلآاص 
کے خلاف ہے جس کا حکم سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ اس میں دوسروں 
کو الله تعالیٰ کی نافرمانی کی تلقین کرنا اور گناہوں کی طرف دعوت دینا بھی شامل ہے۔ .ایک مسلمان 
کو اس رویے سے بچنا چاہیے کیونکہ ہر اس شخص سے حساب لیا جائے گا جو ان کی بری نصیحت 
پر عمل کرے گا۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جسمانی نقصان میں دوسرے لوگوں کی روزی روٹی کے لیے مسائل پیدا کرناء دھوکہ دہی کا ارتکاب 
کرناء دوسروں کو دھوکہ دینا اور جسمانی زیادتی شامل ہے۔ یہ تمام خصوصیات اسلامی تعلیمات سے 
متصادم ہیں اور ان سے بچنا چاہیے۔ 


زیر بحث اصل حدیث کے مطابق سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کے نقصان 
کو دور رکھے۔ ایک بار پھر یہ تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے قطع نظر ان کے عقیدے کے۔ اس میں 
چوری کرناء غلط استعمال کرنا یا دوسروں کی املاک اور سامان کو نقصان پہنچانا شامل ہے۔ جب بھی 
کسی کو کسی دوسرے کی جائیداد سونپ دی جائے تو اسے یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ اسے صرف 
مالک کی اجازت سے اور اس طریقے سے استعمال کریں جو مالک کو خوش اور راضی ہو۔ رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 5421 میں موجود حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ جو شخص 
جھوٹی قسم کے ذریعے کسی دوسرے کا مال ناجائز طور پر لے چاہے وہ ایک ٹہنی کے برابر ہی 
کیوں نہ ہو۔ درخت جہنم میں جائے گا۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عقیدے کے زبانی اعلان کو 
عمل سے سپورٹ کرے کیونکہ یہ کسی کے عقیدے کا جسمانی ثبوت ہیں جو قیامت کے دن کامیابی 
حاصل کرنے کے لیے درکار ہوں گے۔ اس کے علاوہء ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے 
بارے میں سچے عقیدے کی خصوصیات کو پورا کرنا چاہیے۔ لوگوں کے ساتھ اس کو حاصل کرنے 
کا ایک بہترین طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے ساتھ وہ سلوک کیا جائے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ لوگ 
ان کے ساتھ سلوک کریں: جو کہ احترام اور امن کے ساتھ ہے۔ 


روحانی مشورہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ عراق کے سفر کے دوران سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ 
عنہ کو خط لکھا اور انہیں مندرجہ ذیل نصیحتیں کیں؛ جو امام محمد السلبی؛ عمر بن الخطاب؛ ان کی 
زندگی اور کتابوں میں درج ہیں۔ اوقاتء جلد 2ء صفحہ 160۔ 


رضی اللہ عنہ نے انہیں یاد دلایا کہ وہ اپنے روحانی قلب پر توجہ دیں۔ عمر 


صحیح بخاری نمبر 52 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت 
فرمائی کہ اگر کسی کا روحانی دل درست ہو تو سارا جسم ٹھیک ہو جاتا ہے لیکن اگر اس کا روحانی 
دل فاسد ہو جائے تو سارا جسم ٹھیک ہو جاتا ہے۔ کرپٹ 


سب سے پہلے تو یہ حدیث اس احمقانہ عقیدے کی تردید کرتی ہے جہاں کوئی شخص اپنے قول و فعل 
کے خراب ہونے کے باوجود پاکیزہ دل کا دعویٰ کرتا ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ جو کچھ اندر ہے وہ 
آخرکار باہر سے ظاہر ہوگا۔ 


روحانی قلب کی تطہیر اسی وقت ممکن ہے جب انسان اپنے اندر سے برائیوں کو ختم کر دے اور ان 
کی جگہ اسلامی تعلیمات میں مذکور اچھی خصوصیات کو لے آئے۔ یہ تب ہی ممکن ہے جب کوئی 
شخص اسلامی تعلیمات کو سیکھے اور اس پر عمل کرے تاکہ وہ خلوص نیت سے اللہ تعالیٰ کے 
احکاوی کرات بای جریم سی سے لمات و او ہو سم مھا سر کی 
روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرے۔ اسے اس طرح کا برتاؤ ایک پاک روحانی دل 


کی طرف لے جائے گا۔ یہ طہارت پھر جسم کے ظاہری اعضاء جیسے کہ کسی کی زبان اور آنکھ میں 
جھلکتی ہے۔ یعنی وہ اپنے اعضاء کو صرف ان طریقوں سے استعمال کریں گے جو اللہ تعالیٰ کو 
راضی کرتے ہیں۔ صحیح بخاری نمبر 6502 کی ایک حدیث کے مطابق یہ درحقیقت اللہ تعالیٰ کی 
اپنے نیک بندے سے محبت کی علامت ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ یہ تزکیہ تمام دنیاوی مشکلات میں کامیابی کے ساتھ رہنمائی کرے گا 
تاکہ وہ دنیوی اور دینی دونوں طرح کی کامیابی حاصل کر سکے۔ 


رضی اللہ عنہ نے انہیں اپنے سپاہیوں کو نصیحت کرنے اور نیک نیتی اور خود کو جانچنے کی عمر 
اہمیت کے بارے میں یاد دلایا۔ اللہ تعالیٰ کی مدد نیک نیتی کے مطابق آتی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 3154 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی ہے کہ جو لوگ اللہ کی خوشنودی کے بجائے دکھاوے جیسے کام لوگوں کی خاطر کرتے ہیں۔ 
عالی مقام کو کہا جائے گا کہ قیامت کے دن ان لوگوں سے ان کا اجر حاصل کریں جن کے لئے ء 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ تمام اعمال کی بنیاد حتیٰ کہ اسلام خود انسان کی نیت ہے۔ یہی وہ چیز ہے 
جس پر ال تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ صحیح بخاری نمبر 1 کی حدیث کے مطابق کرتا ہے۔ ایک مسلمان 
کی سائے مسوم تام سی ار مھانفری طتال :الف تتالیٰ کی رھتا کے لت اضا دی اک و ئن 
سے دونوں جہانوں میں اجر حاصل کرو۔ اس صحیح ذہنیت کی علامت یہ ہے کہ یہ شخص نہ تو یہ 
توقع رکھتا ہے اور نہ ہی چاہتا ہے کہ لوگ ان کے اعمال کی تعریف کریں یا ان کا شکریہ ادا کریں۔ 
اگر کوئی یہ چاہتا ہے تو یہ اس کی غلط نیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


اس کے علاوہء صحیح نیت کے ساتھ عمل کرنا اداسی اور تلخی کو روکتا ہے کیونکہ جو شخص 
لوگوں کی خاطر کام کرتا ہے وہ آخرکار ناشکرے لوگوں کا سامنا کرے گا جو انہیں ناراض اور تلخ 
کر دیں گے کیونکہ انہیں لگتا ہے کہ انہوں نے اپنی محنت اور وقت ضائع کیا ہے۔ بدقسمتی سے؛ 
والدین اور رشتہ داروں میں یہ دیکھا جاتا ہے کیونکہ وہ اکثر اللہ تعالی کی رضا کے بجائے ان کی 
خاطر اپنے بچوں اور رشتہ داروں کے بارے میں اپنے فرائض ادا کرتے ہیں۔ لیکن جو شخص اللہ 
تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتا ہے وہ دوسروں کے لیے اپنے تمام فرائض کو پورا کرے گا جیسے 
کہ ان کے بچے اور جب وہ ان کا شکر ادا کرنے میں ناکام ہوں گے تو وہ کبھی تلخ یا ناراض نہیں 
ہوں گے۔ یہ رویہ ذہنی سکون اور عمومی خوشی کا باعث بنتا ہے کیونکہ وہ جانتے ہیں کہ اللہ تعالیٰ 
ان کے نیک عمل سے پوری طرح واقف ہے اور انہیں اس کا اجر دے گا۔ تمام مسلمانوں کو یہی 
طریقہ اختیار کرنا چاہیے ورنہ وہ قیامت کے دن خالی ہاتھ رہ جائیں گے۔ 


رضی اللہ عنہ نے انہیں یہ بھی یاد دلایا کہ ہمیشہ اللہ تعالیٰ کے علاوہ کسی سے امید نہ رکھنا۔ عمر 


جامع ترمذی نمبر 2459 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
رحمت الٰہی سے حقیقی امید اور خواہش مندانہ سوچ کے درمیان فرق بیان فرمایا۔ حقیقی امید وہ ہے 
جب کوئی اللہ تعالیٰ کی نافرمانی سے بچ کر اپنی روح کو قابو میں رکھے اور آخرت کی تیاری کے 
لیے سرگرم جدوجہد کرے۔ جبکہ احمق خواہش مند مفکر ان کی خواہشات کی پیروی کرتا ہے اور پھر 
اللہ تعالیٰ سے ان کی مغفرت اور ان کی خواہشات کی تکمیل کی توقع رکھتا ہے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ ان دونوں رویوں میں خلط ملط نہ کریں تاکہ وہ ایک خواہش 
مند مفکر کے طور پر جینے اور مرنے سے بچیں کیونکہ اس شخص کے اس دنیا یا آخرت میں 
کامیاب ہونے کا بہت زیادہ امکان نہیں ہے۔ خواہش مند سوچ ایک کسان کی طرح ہے جو پودے لگانے 
کے لیے زمین کو تیار کرنے میں ناکام رہتا ہے بیج لگانے میں ناکام رہتا ہے زمین کو پانی دینے 
میں ناکام رہتا ہے اور پھر بڑی فصل کی کٹائی کی توقع رکھتا ہے۔ یہ صریح حماقت ہے اور اس 
گیاڑ میں خاوواب ہے کا فیا مھ مر پسعملی اھااتف سک دا ہے نی سرک 


تیار کرتا ہےە بیج لگاتا ہے زمین کو پانی دیتا ہے اور پھر یہ امید رکھتا ہے کہ اللہ تعالیٰ انہیں بڑی 
فصل سے نوازے گا۔ اہم فرق یہ ہے کہ جو شخص ہچی امید رکھتا ہے وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی 
پوری کوشش کرتا ہے اس کے احکام کی تعمیل کرتا ہے؛ اس کی ممانعتوں سے باز رہتا ہے اور 
تقدیر کا صبر کے ساتھ حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق ہوتا ہے۔ اس پر اور 
جب بھی پھسلتے ہیں تو سچے دل سے توبہ کرتے ہیں۔ جبکہ خواہش مند مفکر اللہ تعالیٰ کی اطاعت 
میں سرگرداں نہیں ہو گا بلکہ ان کی خواہشات کی پیروی کرے گا اور پھر بھی اللہ تعالیٰ سے یہ امید 
ر کے کاکر ود آنیں مات کُر کے گا اوں آع کی خواشناک کی ور اکرے گا 


لہٰذا مسلمانوں کو اس اہم فرق کو سیکھنا چاہیے تاکہ وہ خواہش مندانہ سوچ کو ترک کر سکیں اور اس 
کے بجائے اللہ تعالیٰ سے سچی امید اختیار کر سکیں جو ہمیشہ دونوں جہانوں میں بھلائی اور کامیابی 
کے سوا کچھ نہیں دیتی۔ صحیح بخاری نمبر 7405 میں موجود حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا 
ہے۔ 


خواہش مندانہ سوچ کی ایک خاص قسم جس نے ماضی کی قوموں اور حتیٰ کہ مسلم قوم کو بھی متاثر 
کیا (حت کوئ فسمق یسمسسکا سی کرو ال ضالی کے اعکا ی مشرعات کو نظ اہ کر مکاتےۓ 
اور قیامت کے دن کوئی نہ کوئی ان کی شفاعت کرے گا اور انہیں بچا لے گا۔ نرک سے ۔حالانکہ 
حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم کی شفاعت ایک حقیقت ہے اور بہت سی احادیث میں اس پر 
بحث کی گئی ہے جیسا کہ سنن ابن ماجہہ نمبر 4308 میں موجود ہے؛ کچھ بھی نہیں حتیٰ کہ آپ 
کی شفاعت سے بعض مسلمان جس کے عذاب میں تخفیف کی جائے گی وہ پھر بھی جہنم میں داخل 
ہوگا۔ جہنم میں ایک لمحہ بھی واقعی ناقابل برداشت ہے۔ لہٰذا خواہش مندانہ سوچ کو ترک کر کے اللہ 

تعالیٰ کی اطاعت میں عملی طور پر کوشش کرتے ہوئے سچی امید کو اپنانا چاہیے۔ 


شیطان ان لوگوں کو جو قیامت پر یقین نہیں رکھتے ہیں کہ اگر ایسا ہو بھی جائے تو وہ اس دن یہ 
دعویٰ کر کے اللہ تعالیٰ سے صلح کر لیں گے کہ وہ اتنے برے نہیں تھے کہ انہوں نے قتل جیسے 
بڑے جرائم سے اجتناب کیا۔ انہوں نے اپنے آپ کو یہ باور کرایا ہے کہ ان کی درخواستیں قبول کی 
جائیں گی اور انہیں جنت میں بھیج دیا جائے گا اگرچہ انہوں نے زمین پر اپنی زندگی کے دوران اللہ 
تعالیٰ سے کفر کیا۔ یہ ناقابل یقین حد تک احمقانہ ہے کیونکہ اللہ تعالیٰ اس شخص کے ساتھ ایسا سلوک 


نہیں کرے گا جو اس پر ایمان لایا اور اس کی اطاعت کرنے کی کوشش کرنے والے کی طرح اس 
کے ساتھ کفر کیا۔ ایک آیت نے اس قسم کی خواہش مند سوچ کو مٹا دیا ہے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 
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اور جو شخص اسلام کے علاوہ کسی اور دین کو چاہے گا تو وہ اس سے ہرگز قبول نہیں کیا جائے 
"گا اور وه آخرت میں نقصان -'اٹھانے والوں میں سے ہو گا۔ 


ایمان کی دعوت 


عمر بن خطاب نے عراق کی مہم کے دوران اپنے جرنیل سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو حکم 
دیا کہ وہ بادشاہ فارس کے پاس عقلمند مسلمانوں کا ایک وفد بھیجے تاکہ اسے اسلام کی دعوت دیں۔ 
اگرچہ بادشاہ ان کے ساتھ بدتمیز اور سخت مزاج تھا لیکن وہ اپنی گفتگو میں حسن اخلاق اور نرمی 
کو برقرار رکھتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء 

صفحہ 167-163 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس کی نصیحت حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم نے کی خوبصورتی نرمی میں پائی جاتی ہے۔ اسلام 
۔ قرآن کریم نے نمبر 3689 میں موجود ہے بہت سی احادیث میں فرمائی ہے جیسا کہ سنن ابن ماجہ 
یہاں تک ذکر کیا ہے کہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم ان سب سے راضی تھے آپ کی نرمی اور نرم 
طبیعت کی وجہ سے آپ صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ مسلسل محبت کرتے تھے۔ باب 3 علی عمران؛ 
:ایت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ء آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل ۲ 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


آپ سے عرب سخت دل ہونے کی وجہ سے مشہور تھے لیکن رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی وجہ 
یہ خوبی انہوں نے اپنایا اس طرح اور مزاج سے ان کے سخت دل پگھل گئے صلی اللہ علیہ وسلم کے 
نبی اکرم صلی اللہ حضور یہ کیوں ہے ۔ باقی بنی نوع انسان کی رہنمائی کے لیے روشنی بن گئی اور 
سنن متنبہ کیا گیا ہے ۔ اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم پر درود و سلامء ایک حدیث میں وسلم علیہ وآلہ 
ابوداؤد نمبر 4809 میں ہے کہ نرمی سے محروم رہنے والا بھلائی سے محروم ہے۔ باب 3 علی 
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۰ 


اور اپنے اوپر الله کا احسان یاد کرو جب تم دشمن تھے اور اس نے تمہارے دلوں کو جوڑ دیا اور تم ' 
اس کی مہربانی سے بھائی بھائی بن گئے“۔ 


تباہ کن ذہن سخت انہیں یہ ان لوگوں کے لیے ایک واضح پیغام ہے جو اسلام کی تبلیغ کرنا چاہتے ہیں۔ 
وہ لوگوں کو متحد کریں اور پھیلنے کی بجائے کا حامل ہونا چاہیے۔ تعمیری ذہن نرم کے بجائے 
ان کے یہ معاشرے کے اندر تنازعات کی ایک اچھی مثال دوسروں کو فائدہ پہنچانے کی کوشش کریں۔ 
کے ساتھ نرم مزاجی کا مظاہرہ اپنے بچوں بچوں کے ساتھ رویے میں دیکھا جاتا ہے .جن والدین نے 
ایک سخت مزاج .اکثر کیا ان پر ان والدین کے مقابلے میں زیادہ مثبت اثر پڑا جنہوں نے گود لیا تھا۔ 
کچھ لوگ اپنے سخت رویے سے لوگوں کو اسلام سے مزید دور کر دیتے ہیں اور یہ روایات کو 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کا ۔ مثال کے طور پر ایک حضور مکمل طور پر چیلنج کرتا ہے۔ 
کی مسجد میں پیشاب کیا مرتبہ ایک ان پڑھ اعرابی نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نبی اکرم صلی اللہ حضور اسے سزا دینا چاہتا تھا۔ ءاللہ ان سب سے راضی ہو مئی ‏ جب صحابہ کرام 
مسجد میں رہنے کے آداب کو اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم نے ان سے منع فرمایا اور وسلم علیہ وآلہ 
اس نرم میں موجود حدیث میں مذکور ہے ۔ نمبر 529 ۔ یہ واقعہ سنن ابن ماجہ نرمی سے سمجھایا 
رویے نے انسان کو مثبت انداز میں متاثر کیا۔ 


قرآن پاک کے کئی مقامات پر بھی اس کا ذکر ہے۔ مثال کے طور پرء اگرچہ فرعون یہ اہم خصوصیت 
موسیٰ علیہ السلام اور حضرت حضرت پھر بھی الله تعالیٰ نے نے اعلیٰ ترین رب ہونے کا دعویٰ کیا۔ 
نرم اور مہربان تقریر کا استعمال فرعون کو دعوت نہ دیں۔ ءدونوں ۔ ہارون علیہ السلام کو حکم دیا 
:حپٹر 79 نضیات؛ آیت 24 کرتے ہوئے رہنمائی کی طرف۔ ج 


“اور کہا کہ میں تمہارا سب سے بڑا رب ہوں۔” 


اہ کات 20ک :24:4 


تم دونوں فرعون کے پاس جاؤ۔ بے شک اس نے زیادتی کی۔ اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید " 
وہ نصیحت حاصل کرلے یا اللہ سے ڈرے"۔ 


اور جانور بھی نرمی کی زبان سمجھتے ہیں۔ پس اگر کسی بالغ کو اسلام اور بھلائی کی طرف بچے 
؟ دعوت دیتے وقت یہ خصوصیت اختیار کی جائے تو اس کی صحیح رہنمائی کیسے ہو سکتی ہے 
مہربان اور نرم ہے اور مخلوق کو ایک دوسرے کے ساتھ نرمی سے پیش آنا ءاعلیٰ وقار کے مطابق 
یہ غلط عقیدہ اختیار کیا اسلام نے اس لفظ کو پھیلاتے ہیں۔ پسند ہے۔ بدقسمتی سے بہت سے لوگ جو 
یہ شیطان کی چال کے سوا کچھ نہیں ہے کیونکہ وہ انسانوں ۔ ہے کہ نرم ہونا کمزوری کی علامت ہے 

کو اسلام سے دور کرنا چاہتا ہے 


بااختیار بنانا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے مسلمانوں کا ایک لشکر عراق کی طرف روانہ کیا اور ساریہ رضی 
الله عنہ کو ان کا انچارج مقرر کیا۔ یہ لشکر عراق میں جنگ میں مصروف تھاء اس وقت حضرت عمر 
رضی اللہ عنہ مدینہ میں خطبہ دے رہے تھے۔ اپنے وعظ کے دوران اس نے یہ الفاظ بلند کیےء ”اے 
ساریہ پہاڑ کی طرف چلی جاؤ “!تین بار .کافی دیر گزرنے کے بعد ساریہ رضی اللہ عنہ کے لشکر 
س ایت قفد ا ایت سس ران ک سا کیک مرو ففت جا وت تال کا 
انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کی آواز سنی۔ انہیں پہاڑ کی طرف جانے کو کہا۔ جب انہوں نے اس کی 
امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 128-127 میں ہدایات پر عمل کیا تو وہ دشمن پر غالب آ گئے۔ 

اس پر بحث کی گئی ہے ۔ 


یہ حقیقت کہ عمر رضی اللہ عنہ نے کئی میل کے فاصلے سے جو کچھ ہو رہا تھا اسے دیکھا اور ان 
کی آواز لشکر تک پہنچنا اللہ تعالیٰ کی طرف سے ایک معجزہ تھا۔ یہ بااختیاریت صرف اسی صورت 
میں ممکن ہے جب کوئی شخص قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر سختی سے 

عمل پیرا ہو۔ 


صحیح بخاری نمبر 6502 میں موجود حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ایک آسمانی 
حدیث میں اللہ تعالیٰ نے اعلان فرمایا ہے کہ جب کوئی شخص فرائض کی ادائیگی اور نفلی اعمال کی 
انجام دہی میں کوشش کرتا ہے تو وہ اس کی پانچوں حواس کو برکت دیتا ہے۔ تاکہ وہ ان کو اس کی 
اطاعت میں استعمال کریں۔ یہ نیک بندہ بہت کم گناہ کرے گا۔ ہدایت میں اس اضافے کی طرف باب 29 
:العنکبوت؛ آیت 69 میں اشارہ کیا گیا ہے 


“اور جو لوگ ہمارے لیے کوشش کرتے ہیں: ہم ان کو اپنی راہیں ضرور دکھائیں گے۔” 


یہ مسلمان فضیلت کے اس درجے کو پہنچ جاتا ہے جس کا ذکر صحیح مسلم نمبر 99 میں موجود ایک 
حدیث میں کیا گیا ہے۔ یہ اس وقت ہوتا ہے جب ایک مسلمان عمل کرتا ہے جیسے نمازء گویا وہ اللہ 
تعالیٰ کو دیکھتا ہے۔ جو اس درجے تک پہنچ جائے گا وہ اپنے دماغ اور جسم کو گناہوں سے محفوظ 
رکھے گا۔ یہ وہ ہے جو جب بولتے ہیں تو اللہ کے لیے بولتے ہیںء جب خاموش ہوتے ہیں تو اللہ کے 
لیے خاموش رہتے ہیں۔ جب وہ کام کرتے ہیں تو اس کے لیے کام کرتے ہیں اور جب وہ خاموش ہوتے 
ہیں تو اس کی خاطر ہوتے ہیں۔ یہ توحید اور اللہ تعالیٰ کی وحدانیت کو سمجھنے کا ایک پہلو ہے۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی بات یہ ہے کہ اس مسلمان کی دعا پوری ہو گی اور انہیں الله تعالیٰ کی 
پناہ اور حفاظت حاصل ہو گی۔ یہ ان لوگوں کے لیے ایک واضح سبق ہے جو حلال دنیاوی چیزوں 
کے ڈرائٹن مھد تھ۔ انی الله تعالیٰ کی معلضاتم اطاعت کے سوا کسی تویرع تی اق کو حاضل ٹرتۓ 
کی کوشش نہیں کرنی چاہئے۔ کوئی روحانی استاد یا کوئی اور شخص کسی شخص کو اس وقت تک 
چیزیں نہیں دے سکتا جب تک کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں کوشش نہ کرے اور ان چیزوں کو 
+٤‏ 0 


ان عثیث کرام کرتے سے م, راہ پرتا ہے کرام علیٰ کائفرتث ضرف این کے اکا کن تسیل 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر پر صبر کرنے کی صورت میں اس کی مخلصانہ اطاعت سے 
حاصل ہوتا ہے۔ یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا راستہ ہے اور دونوں جہانوں میں کامیابی کا واحد 
راستہ ہے۔ 


قادسیہ کی جنگ 


باقی فرم 


کی تعداد چار سے ایک تھی اور ان کے پاس وسائل کم تھے پھر بھی سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ 
اس پر امام محمد السلابیء عنہ کی قیادت میں وہ فتح حاصل کرنے تک دشمن کے خلاف ڈٹے رہے۔ 
عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 200 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 159 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
مختصر مگر دور رس نصیحت فرمائی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا 
صدق دل سے اعلان کریں اور پھر اس پر ثابت قدم رہیں۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں اللہ تعالیٰ کی 
نعمناتہ اظاعت سا رھت کریں اس ست قواضات کے تام کی سال سا کھج شاالن 
سے متعلق ہیںء جیسے فرض روزے اور جو لوگوں سے تعلق رکھتے ہیں جیسے کہ دوسروں سے 
حسن سلوک کرنا۔ اس میں اسلام کی ان تمام ممنوعات سے پرہیز کرنا بھی شامل ہے جو ایک شخص 
اور الله تعالیٰ کے درمیان ہیں اور جو دوسروں کے درمیان ہیں۔ ایک مسلمان کو تقدیر کا بھی صبر 
کے ساتھ سامنا کرنا چاہیے اور یہ یقین رکھتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا 
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لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اور وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


ثابت قدمی میں دونوں قسم کے شرک سے پرہیز شامل ہے۔ سب سے بڑی قسم وہ ہے جب کوئی اللہ 
تعالیٰ کے علاوہ کسی اور چیز کی عبادت کرتا ہے۔ معمولی قسم وہ ہے جب کوئی اپنے اچھے کام 
دوسروں کے سامنے دکھاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3989 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ 

کی گئی ہے۔ لہذا استقامت کا ایک پہلو ہمیشہ الله تعالیٰ کی رضا کے لیے عمل کرنا ہے۔ 


اس میں الله تعالیٰ کی اطاعت شامل ہے؛ بجائے اس کے کہ ہر وقت اپنے آپ کو یا دوسروں کی اطاعت 
کی جائے۔ اگر کوئی مسلمان اپنے آپ کو یا دوسروں کو خوش کرنے کے لیے الہ تعالیٰ کی نافرمانی 
کرتا ہے تو اسے نہ اپنی خواہشات کا علم ہونا چاہیے اور نہ ہی لوگ اسے اللہ تعالیٰ سے محفوظ 
رکھیں گے۔ دوسری طرف جو الہ تعالیٰ کا سچے دل سے فرمانبردار ہے وہ ہر چیز سے محفوظ رہے 

گا خواہ یہ حفاظت ان پر ظاہر نہ ہو۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے میں یہ شامل ہے کہ قرآن مجید اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
سنتوں کے بتائے ہوئے راستے پر چلنا اور اس سے ہٹنے والے راستے کو اختیار نہ کرنا۔ جو شخص 
اس راہ کو اختیار کرنے کی کوشش کرے گا اسے کسی اور چیز کی ضرورت نہیں ہوگی کیونکہ یہی 

ان کے ایمان پر ثابت قدم رہنے کے لیے کافی ہے۔ 


چونکہ لوگ کامل نہیں ہیں وہ بلاشبہ غلطیاں کریں گے اور گناہ کریں گے۔ لہٰذا ایمان کے معاملات 
میں ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ انسان کامل ہو جائے بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت پر سختی سے عمل کرنے کی کوشش کریں جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے اور اگر 
کوئی گناہ ہو جائے تو سچے دل سے توبہ کریں۔ اس کی طرف باب 41 فصیلات, آیت 6 میں اشارہ کیا 


گے 


:گیا ہے 


اس کی مزید تائید جامع ترمذی نمبر 1987 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے جس میں اللہ تعالیٰ 
سے ڈرنے اور کسی نیک عمل سے سرزد ہونے والے )معمولی (گناہ کو مٹانے کی تلقین کی گئی ہے۔ 
امام مالک کی موطاء کتاب 2ء حدیث نمبر 37 میں موجود ایک اور حدیث میں حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو نصیحت کی ہے کہ وہ الله تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے کی 
پوری کوشش کریں: خواہ وہ اس پر عمل کریں۔ یہ مکمل طور پر کرنے کے قابل نہیں ہے ,لہٰذاء ایک 
مسلمان کا فرض ہے کہ وہ اپنی نیت اور جسمانی عمل کے ذریعے ال تعالیٰ کی ثابت قدمی میں اس کو 
عو اصاافیت غظا کے کی سی اس جرد ارت او فان حافل ری کاسف میں شا کاے 

کیونکہ یہ ممکن نہیں ہے۔ 


رکھائر ور سے گر کرتی لسن ایت متستانی اعال کے کرس اق عالیٰ کی اطاضت پر ثابت 
قدم نہیں رہ سکتاء بغیر اپنے دل کی صفائی کے۔ جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک 
حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ جسم کے اعضاء صرف اسی صورت میں کام کریں گے جب روحانی 
قلب پاک ہو۔ دل کی پاکیزگی صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی سنتوں 

کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے سے حاصل ہوتی ہے۔ 


ثابت قدمی کا تقاضا ہے کہ وہ اپنی زبان پر قابو رکھے جیسا کہ یہ دل کا اظہار کرتی ہے۔ زبان پر 
قابو رکھے بغیر اللہ تعالیٰ کی اطاعت ممکن نہیں۔ جامع ترمذی نمبر 2407 میں موجود حدیث میں اس 


آخر میںء اگر اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں کوئی کمی واقع ہو جائے تو ال تعالیٰ سے سچی توبہ کرنی 
چاہیے اور اگر لوگوں کے حقوق کا تعلق ہو تو ان سے استغفار کرنا چاہیے۔ باب 46 الاحقافء آیت 
:13 


و(“ 


بے شک جن لوگوں نے کہا کہ ہمارا رب اللہ ہے؛ پھر وہ راہ راست پر رہےء ان پر نہ کوئی خوف 
“ہوگا اور نہ وہ غمگین ہوں گے۔ 


واقعی امیر 


امام محمد جنگ القدسیہ میں فتح کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے مندرجہ ذیل خطبہ دیاء جو 
. السلابیء عمر ابن الخطابء ہز لائف اینڈ ٹائمز جلد 2ء صفحہ 203 میں درج ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے لوگوں سے کہا کہ وہ ان کی کسی بھی ضرورت کو پورا کیے بغیر نہ 
چھوڑنا چاہتے ہیں۔ وہ چاہتا تھا کہ سب برابر ہوں اور ہر ایک کے پاس زندہ رہنے کے لیے کافی ہو۔ 
انہوں نے انہیں یاد دلایا کہ وہ لوگوں کو غلام بنانے والا بادشاہ نہیں ہے بلکہ وہ اللہ تعالیٰ کا غلام ہے 
جسے امانت دی گئی ہے۔ اس نے اعلان کیا کہ اگر وہ عوامی دولت سے دور رہے اور اسے عوام پر 
خرچ کرے تو اس میں برکت ہوگی۔ لیکن اگر اس نے مال اپنے لیے رکھا تو اس کے لیے قلیل مدتی 

خوشی ہوگی جس کے بعد ایک طویل عذاب آئے گا۔ 


عام طور پرء یہ دنیاوی چیزوں کو دوسروں کے ساتھ بانٹنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6444 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ دنیا میں جو امیر ہیں وہ آخرت میں غریب ہی رہیں گے جب تک کہ وہ اپنا مال صحیح 
. طریقے سے خرچ نہ کریں لیکن یہ لوگ تعداد میں تھوڑے ہیں۔ 


اس کا مطلب یہ ہے کہ دولت مندوں کی اکثریت غلط طریقے سے اپنا مال ان چیزوں پر خرچ کرتے 
ہیں جو یا تو فضول ہیں اور اس وجہ سے انہیں آخرت میں کوئی فائدہ نہیں ہوتا یا وہ ایسے گناہوں پر 
خرچ کرتے ہیں جو ان کے لیے دونوں جہانوں میں بوجھ بن جائیں یا وہ خرچ کرتے ہیں۔ حلال چیزوں 


پر اس طرح سے جس کو اسلام ناپسند کرتا ہے جیسے فضول خرچی یا اسراف۔ ان وجوہات کی بنا پر 
قیامت کے دن امیر غریب ہو جائیں گے کیونکہ ان کا حساب ہوگا اور ان پر سزا بھی دی جائے گی۔ 


اس کے علاوہ جو لوگ اپنا مال صحیح طریقے سے خرچ نہیں کر پاتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کا 
مال انہیں ان کی قبر پر چھوڑ دیتا ہے اور وہ آخرت کو خالی ہاتھ مفلس کی طرح پہنچ جائیں گے۔ 
جامع ترمذی نمبر 2379 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ میت دوسروں کے لیے 
مال چھوڑے گا جب تک کہ وہ اس کے لیے جوابدہ ہوں۔ 


آخر کارء جیسا کہ دولت مند اپنی دولت کمانے؛ ذخیرہ اندوزی کرنے؛ محفوظ کرنے اور بڑھانے میں 
مشغول ہوتے ہیں یہ انہیں اعمال صالحہ سے غافل کر دیتے ہیں جو کہ قیامت کے دن کسی کو امیر 
بنا دے گی۔ درحقیقتء اس سے محروم ہونے سے وہ غریب ہو جائیں گے۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ دولت کو صحیح طریقے سے خرچ کرنا نہ صرف صدقہ کرنا ہے بلکہ اس 
میں فضول خرچی یا اسراف کے بغیر ان کی ضروریات اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پر 


>> 


حقیقی امیر وہ ہے جو اپنی دولت کا صحیح استعمال کرے جیسا کہ اسلام نے بتایا ہے۔ یہ شخص دنیا 
اور آخرت میں امیر ہوگا۔ اور یہ رویہ زیادہ دولت رکھنے پر منحصر نہیں ہے۔ دولت کا جتنی بھی 
مقدار صحیح طریقے سے استعمال کی جائے وہ امیر بننے کا سبب بنے گی چاہے اس کے پاس بہت 
کم دولت ہو۔ درحقیقت یہ شخص اپنی دولت اپنے ساتھ آخرت تک لے جاتا ہے اور یہ رویہ انہیں فارغ 
وقت فراہم کرتا ہے جس سے وہ نیک اعمال انجام دیتا ہے جس سے آخرت میں ان کی دولت میں 
اضافہ ہوتا ہے۔ 


حق کی پیروی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ لوگوں کو یاد دلایا کہ جو کوئی اپنی خواہشات پر عمل 
کرے گا وہ نقصان اٹھائے گا اور صرف اپنے آپ کو نقصان اٹھائے گا۔ لیکن جس نے رسول اللہ صلی 
اللہ علیہ وسلم کی سنتوں کی پیروی کی اور شریعت پر عمل کیا اور سیدھے راستے پر گامزن کیاء اس 
کی تلاش میں جو اللہ تعالیٰ کے پاس ہے اس نے اچھا کیا اور غالب رہے گا۔ اس پر امام محمد 
السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 204-203 میں بحث کی گئی ہے۔ 


یہ مشورہ کسی کو ہدایت کے دو ذرائع کی مضبوطی سے اطاعت اور پیروی کرنے کی ترغیب دیتا 
ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام قرآن مجید اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے ساتھ اخلا‌ص 
ہے۔ 


ثرآن یا کے :اھ اغلاسن میں الاتعالی کے کلام کے تھے گرا اختراء اور سیت شائل ہے یم 
اخلاص اس وقت ثابت ہوتا ہے جب کوئی شخص قرآن کریم کے تین پہلوؤں کو پورا کرتا ہے۔ سب 
سے پہلے اسے صحیح اور باقاعدگی سے پڑھنا ہے۔ دوسرا اس کی تعلیمات کو معتبر ذریعہ اور استاد 
کے ذریعے سمجھنا ہے۔ آخری پہلو یہ ہے کہ قرآن کریم کی تعلیمات پر اللہ تعالیٰ کو خوش کرنے کے 
مقصد سے عمل کیا جائے۔ مخلص مسلمان اس کی تعلیمات پر عمل کرنے کو اپنی خواہشات پر عمل 
کرنے پر ترجیح دیتا ہے جو قرآن کریم کے خلاف ہیں۔ اپنے کردار کو قرآن پاک پر ڈھالنا اللہ کی 
کتاب کے ساتھ سچے اخلاص کی علامت ہے۔ یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے جس کی 
تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 1342 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


زیر بحث اہم حدیث میں اگلی چیز جو حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ اخلاص ہے وہ ہے۔ 
اس میں اپنی روایات پر عمل کرنے کے لیے علم حاصل کرنے کی کوشش بھی شامل ہے۔ ان روایات 
میں عبادت کی صورت میں اللہ تعالیٰ سے متعلق اور مخلوق کے لیے اس کا بابرکت حسن کردار شامل 
:ہے۔ باب 68 القلمء آیت 4 


"اور بے شک آپ بہت اچھے اخلاق کے مالک ہیں۔" 


اس میں اس کے احکام و ممنوعات کو ہر وقت قبول کرنا شامل ہے۔ اس کو اللہ تعالیٰ نے فرض قرار 
:دیا ہے۔ باب 9و5 الحشرہ آیت 7 


“اور جو کچھ تمہیں رسول نے دیا ہے اسے لے لو اور جس سے منع کیا ہے اس سے باز رہو۔*” 


اعاس مس لت وت ڈر کن ار کے صال راس کسی ٌا نے کلک ھا کے 
:تمام راستے بند ہیں سوائے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


۰ 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کرو اللہ تم سے محبت کرے گا اور ' 
“تمہارے گناہوں کو بخش دے گا۔ 


انسان کو ان تمام لوگوں سے محبت کرنی چاہیے جنہوں نے اس کی زندگی میں اور اس کے انتقال کے 
بعد اس کا ساتھ دیاء چاہے وہ اس کے خاندان میں سے ہوں یا اس کے ساتھی: اللہ ان سب سے راضی 
ہو۔ اس کے راستے پر چلنے والوں اور اس کی روایات کی تعلیم دینے والوں کا ساتھ دینا ان لوگوں پر 
فرض ہے جو اس کے ساتھ مخلص ہونا چاہتے ہیں۔ اخلاص میں ان لوگوں سے محبت کرنا بھی شامل 
ہے جو اس سے محبت کرتے ہیں اور ان لوگوں کو ناپسند کرنا جو اس پر تنقید کرتے ہیں خواہ ان 
لوگوں کے ساتھ کوئی تعلق ہو۔ اس کا خلاصہ صحیح بخاری نمبر 16 میں موجود ایک حدیث میں 
موجود ہے۔ یہ نصیحت کرتا ہے کہ کوئی شخص اس وقت تک مچا ایمان نہیں رکھ سکتا جب تک کہ 
وہ الله تعالیٰ اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت نہ کرے۔ تخلیق یہ محبت صرف 
الفاظ سے نہیں عمل سے ظاہر ہونی چاہیے۔ 


کوئی مراعات نہیں۔ 


عمر بن خطاب نے سعد ابن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو ایک خط لکھا جو امام محمد السلابیء عمر 
ابن الخطابء ہز لائف اینڈ ٹائمز جلد 2ء صفحہ 205 میں درج ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ نے بعض حالات میں رخصت کی اجازت دی 
ہے سوائے دو چیزوں کے :عدل اور اللہ تعالیٰ کا ذکر۔ اللہ تعالیٰ کے ذکر کی کوئی رعایت نہیں ہے 
اور وہ اس کی کثرت کے سوا کچھ قبول نہیں کرتا۔ 


صحیح بخاری نمبر 6407 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
رای کا ھا کر جا کر سی وا 7 تد کے کے ساس کرت سے سا ےک 
۔مردہ شخص 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے ساتھ ایک مضبوط تعلق قائم کرنا چاہتے ہیں 
تاکہ وہ دنیا اور آخرت کی تمام مشکلات پر کامیابی سے کامیابی کے ساتھ الله تعالیٰ کو زیادہ سے 
زیادہ یاد کریں۔ سادہ الفاظ میں وہ جتنا زیادہ اسے یاد کریں گے؛ اتنا ہی وہ اس اہم مقصد کو حاصل 
کرین گے: 


یہ اللہ تعالیٰ کے ذکر کے تین درجوں پر عملاً عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ پہلا درجہ اللہ تعالیٰ کو 
اندرونی اور خاموشی سے یاد کرنا ہے۔ اس میں اپنی نیت کو درست کرنا بھی شامل ہے تاکہ وہ صرف 
الله تعالیٰ کو خوش کرنے کے لیے عمل کرے۔ دوسرا اللہ تعالیٰ کو زبان سے یاد کرنا۔ لیکن اللہ تعالیٰ 


کے ساتھ اپنے تعلق کو مضبوط کرنے کا سب سے اعلیٰ اور مؤثر طریقہ عملاً اسے اعضاء کے ساتھ 
یاد کرنا ہے۔ یہ اس کے احکام کو پورا کرنے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا مقابلہ 
حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ 
اس کے لیے اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی ضرورت ہے جو کہ دونوں جہانوں 
میں تمام بھلائیوں اور کامیابیوں کی جڑ ہے۔ 


پہلے دو درجوں پر رہنے والوں کو ان کی نیت کے اعتبار سے ثواب ملے گا لیکن ان کے ایمان اور 
موی سن ان رلک دک شاف رت کا یکاہ ضی ہے سک کر ونس ای ا سوہ اؤہ اط 


:یہ مراحل دونوں جہانوں میں امن اور کامیابی کی کنجی ہیں۔ باب 13 الرعد آیت 28 


“بلاشبہ الله کے ذکر سے دلوں کو سکون ملتا ہے۔” 


عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ نے بعض حالات میں رخصت کی اجازت دی 
ہے سوائے دو چیزوں کے :عدل اور اللہ تعالیٰ کا ذکر۔ انصاف کے لیے کوئی رعایت نہیں ہے خواہ 
آسانی کے وقت ہو یا مشکل کے۔ اگر انصاف نرم نظر آئے تب بھی وہ ظلم سے زیادہ مضبوط ہے اور 

ناانصافی سے زیادہ باطل کو ختم کرنے پر قادر ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 4721 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تففؤحت اتی کہ لضاف کے سای گاج کوک راے قاتت کے سی افتکا کے درک نون گے 


تختوں پر بیٹھے ہوں گے۔ اس میں وہ لوگ شامل ہیں جو اپنے خاندانوں اور ان کی دیکھ بھال اور 
اختیار کے تحت اپنے فیصلوں میں صرف ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ہر موقع پر انصاف سے کام لیں۔ اللہ تعالیٰ کے ساتھ انصاف کا 
مظاہرہ کرنا چاہیےء اس کے احکام کی تعمیل؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
کا شال کے اکن ان مامت کاصسور اسان کرت جال کی امین دی کی یں انال کی 
تعلیمات کے مطابق۔ اس میں کھانے اور آرام کے حقوق کو پورا کرنے کے ساتھ ساتھ ہر عضو کو اس 
گئے سی مد کے مطاق امام کر کۓ پرھے ا اجس ار ام کے ہے ضرف وت ال ہے 
اسلام مسلمانوں کو یہ نہیں سکھاتا کہ وہ اپنے جسم اور دماغ کو اپنی حدود سے باہر دھکیلیں جس سے 
وہ خود کو نقصان پہنچائے۔ 


کسی کو لوگوں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہئے جس طرح وہ دوسروں کے ساتھ سلوک کرنا چاہتے 
ہیں۔ انہیں دنیاوی چیزوں کے حصول کے لیے لوگوں پر ظلم کر کے اسلام کی تعلیمات پر کبھی 
سمجھوتہ نہیں کرنا چاہیے۔ یہ لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کا ایک بڑا سبب ہو گا جس کی طرف 
صحیح مسلم نمبر 6579 کی حدیث میں آیا ہے۔ 


انہیں صرف اس صورت میں بھی رہنا چاہئے جب یہ ان کی خواہشات اور ان کے پیاروں کی خواہشات 
:سے متصادم ہو۔ باب 4 النساءء آیت 135 


رشتہ داروں کے خلاف ہو۔ کوئی امیر ہو یا غریب؛ اللہ دونوں کا زیادہ حقدار ہے۔ ؟ پس ]ذاتی [جھکاؤ 
کی پیروی نہ کرو ایسا نہ ہو کہ تم انصاف پسند نہ بنو۔ 


اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کے حقوق اور ضروریات کو پورا کرتے ہوئے اپنے محتاجوں کے 
ساتھ انصاف کرنا چاہیے جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث میں کی 
گئی ہے۔ انہیں نظر انداز نہ کیا جائے اور نہ ہی انہیں کسی دوسرے کے حوالے کیا جائے جیسے کہ 
اسکول اور مسجد۔ اساتذہ کسی شخص کو یہ ذمہ داری نہیں اٹھانی چاہئے اگر وہ ان کے بارے میں 
اتا کے سام کا کا تے س ابتسقس 


آخر میں کوئی بھی شخص انصاف کے ساتھ کام کرنے سے آزاد نہیں ہے جیسا کہ کم از کم اللہ تعالیٰ 
اور اپنے آپ کے ساتھ انصاف کے ساتھ کام کرنا ہے۔ 


غلطیوں کو نظر انداز کرنا 


عراق کی مہم کے دوران: ابتدائی طور پر مسلمانوں کے قبضے میں آنے والے بہت سے شہروں نے 
مسلمانوں کے خلاف بغاوت کی حالانکہ انھوں نے ان کے ساتھ امن کے معاہدے کیےء یہاں تک کہ 
جس نے مسلمانوں کو ان شہروں پر دوبارہ قبضہ کرنے کی اجازت ٠‏ القدسیہ کی فیصلہ کن جنگ تک 
عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے سعد بن ابی وقاص رضی اللہ عنہ کو حکم دیا کہ یا تو ان لوگوں دی۔ 
کو معاف کر دیں جنہوں نے مسلم حکومت کے خلاف بغاوت کی: اگر وہ ان کی پشیمانی کا یقین کر 
لیںء یا انہیں کسی محفوظ جگہ پر محفوظ راستہ فراہم کر دیں۔ اس نے کسی بھی وجہ سے ان پر 
اتا نہیں کیا لیکن این نے کی کی ان سے ام لیت کی احاات میں دی ان تن امام سعمة 

السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 205 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
غور دی جج کے ات ھتاھ بہت ود سرت جح 


مسلمانوں کو مناسب اور معقول طریقے سے اپنا دفاع کرنے کی اجازت دی گئی ہے جب ان کے پاس 
کوئی دوسرا راستہ نہیں بچا ہے۔ لیکن انہیں کبھی بھی لائن سے اوپر نہیں جانا چاہئے کیونکہ یہ ایک 
:گناہ ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 190 


الله کی راہ میں ان لوگوں سے لڑو جو تم سے لڑتے ہیں لیکن زیادتی نہیں کرتے۔ بے شک اللہ حد 
"سے تجاوز کرنے والوں کو پسند نہیں کرتا۔ 


سجچر سج سی یہ سے پر یو تہ بے یو و ہزرزے ہے تھی جس ئ چد 
لےء دوسروں کو نظر انداز کرے اور معاف کرے کیونکہ یہ نہ صرف نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم 
کی سنت ہے بلکہ اللہ تعالیٰ کی طرف بھی لے جاتی ہے۔ ان کے گناہوں کو معاف کرنا .باب 24 النورء 
:آیت 22 


اور وہ معاف کر دیں اور نظر انداز کریں۔ کیا تم یہ پسند نہیں کرو گے کہ اللہ تمہیں معاف کر ..." 


“٤ 
دے؟‎ 


دوسروں کو معاف کرنا بھی دوسروں کے کردار کو مثبت انداز میں بدلنے میں زیادہ کارگر ہے جو کہ 
اسلام کا مقصد ہے اور مسلمانوں پر فرض ہے کیونکہ بدلہ لینا ہی ملوث افراد کے درمیان مزید دشمنی 


آخر میں وہ لوگ جو دوسروں کو معاف نہ کرنے کی بری عادت رکھتے ہیں اور چھوٹی چھوٹی باتوں 
پر بھی ہمیشہ کینہ پرور رہتے ہیں: انہیں یہ معلوم ہو سکتا ہے کہ اللہ تعالیٰ ان کے عیبوں کو نظر 
تنا ضبق کزتائة ال کے جرف کائل جا پتتل کرت ای ملمان کی جازرن کرجانے 
دینا سیکھنا چاہیے کیونکہ یہ دونوں جہانوں میں معافی اور ذہنی سکون کا باعث بنتا ہے۔ 


سچائی کے ساتھ رہنمائی کرنا 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو جب عراق کی مہم سے حاصل ہونے والی کثیر مقدار میں 
مال غنیمت بھیجا گیا تو انہوں نے کہا کہ جن لوگوں نے اسے بھیجا تھا وہ ایماندار تھے یعنی اگر وہ 
بے ایمان ہوتے تو وہ اسے اپنے پاس رکھتے۔ علی ابن ابی طالب رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ جیسا 
کہ تم ایماندار تھاء لوگ بھی دیانت دار تھے اور اگر وہ بے ایمان ہوتا تو لوگ بے ایمان ہوتے۔ اس پر 
امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 2ء صفحہ 223 میں بحث کی گئی 

ہے۔ 


تمام مسلمانوں خصوصاآً والدین کے لیے ضروری ہے کہ وہ دوسروں کو جو نصیحت کرتے ہیں اس 
پر عمل کریں۔ اگر کوئی تاریخ کے اوراق پلٹانے تو ظاہر ہے کہ جنہوں نے اپنی تبلیغ پر عمل کیا ان 
کا دوسروں پر ان لوگوں کے مقابلے میں بہت زیادہ مثبت اثر پڑا جنہوں نے مثال کے طور پر رہنمائی 
نہیں کی۔ بہترین نمونہ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم ہیں جنہوں نے نہ صرف اس پر عمل کیا بلکہ 
ان تعلیمات پر کسی اور سے زیادہ سختی سے عمل کیا۔ صرف اس رویہ سے مسلمان بالخصوص 
والدین کا دوسروں پر مثبت اثر پڑے گا۔ مثال کے طور پرہ اگر ایک ماں اپنے بچوں کو خبردار کرتی 
ہے کہ جھوٹ نہ بولیں کیونکہ یہ گناہ ہے لیکن اکثر ان کے سامنے جھوٹ بولتی ہے تو اس کے بچے 
اس کی نصیحت پر عمل کرنے کا امکان نہیں رکھتے۔ ایک شخص کے اعمال کا ہمیشہ دوسروں پر 
اس کی تقریر سے زیادہ اثر ہوتا ہے۔ یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ 
دوسروں کو مشورہ دینے سے پہلے کسی کو کامل ہونا ضروری ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ دوسروں 
کو نصیحت کرنے سے پہلے اپنے مشورے پر عمل کرنے کی مخلصانہ کوشش کریں۔ قرآن کریم نے 
مندرجہ ذیل آیت میں واضح کیا ہے کہ اللہ تعالیٰ اس طرز عمل کو ناپسند کرتا ہے۔ درحقیقت صحیح 
بخاری نمبر 3267 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ فرمائی ہے 
کہ جس شخص نے نیکی کا حکم دیا لیکن خود اس سے روکا اور برائی سے منع کیا اور خود اس پر 
:عمل کیا وہ خود ہی اس پر عمل کرے گا۔ جہنم میں سخت سزا دی گئی۔ باب 61 الصف؛ آیت 3 


“الله کے نزدیک سخت ناپسندیدہ بات یہ ہے کہ تم وہ بات کہو جو تم کرتے نہیں۔” 


لہٰذا تمام مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ ان کی نصیحت پر خود عمل کرنے کی کوشش کریں 
پھر دوسروں کو بھی ایسا کرنے کی تلقین کریں۔ مثال کے طور پر رہنمائی کرنا تمام انبیاء علیہم السلام 
کی روایت ہے اور دوسروں کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کا بہترین ذریعہ ہے۔ 


سادگی 


عراق میں ایک اہم فتح کے بعد فارسی فوج کے سربراہ الحرموزان نے اس شرط پر خود کو سپرد کر 
دیا کہ اسے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے پاس لے جایا جائے گا۔ جب وہ مدینہ پہنچے تو ہرمزان 
کو اس کے معمول کے مہنگے کپڑے اور پہننے کے لیے تاج دیا گیا تاکہ لوگ اسے اس کی معمول 
کی حالت میں دیکھ سکیں۔ جب وہ مدینہ میں داخل ہوئے تو انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کو مسجد 
نبوی کے فرش پر سوئے ہوئے پایا۔ الحرمزان حیران رہ گیا جب اس نے دیکھا کہ وہ کسی محافظ یا 
دربان سے گھرا ہوا نہیں ہے اور وہ سادہ زندگی گزار رہا ہے۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے بعد 
بیدار ہو کر ہرمزان کا مشاہدہ کیا تو انہوں نے کہا کہ لوگوں کو چاہیے کہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی سیرت پر عمل کریں اور اس مادی دنیا کے دھوکے میں نہ آئیں۔ یہ سب دھوکہ ہے .اس پر 
امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 232-228 میں بحث 

کی گئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4118 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ سادگی ایمان کا حصہ ہے۔ 


اسلام مسلمانوں کو اپنی تمام دولت اور جائز خواہشات کو ترک کرنے کی تعلیم نہیں دیتا بلکہ یہ ان کو 
اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں جیسے کہ ان کی خوراک: لباسء رہائش اور کاروبار میں سادہ طرز 
زندگی اپنانے کی تعلیم دیتا ہے تاکہ وہ انہیں فارغ وقت فراہم کریں۔ آخرت کے لیے مناسب طریقے 
سے تیاری کریں۔ اس میں اللہ تعالیٰ کے احکامات کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول 
اقرصلی تر علمم بے کی رایت کے :سطابق ضیر کے ساتم تیر کا الہ کون شائل سے ان سان 
زندگی میں اس دنیا میں کوشش کرنا بھی شامل ہے تاکہ کسی کی ضرورتوں اور ان کے محتاجوں کی 
ضرورتوں کو بغیر زیادتیء فضول خرچی اور اسراف کے پورا کیا جا سکے۔ 


ایک مسلمان کو یہ سمجھ لینا چاہیے کہ وہ جتنی سادہ زندگی گزاریں گے وہ دنیاوی چیزوں پر اتنا ہی 
کم دباؤ ڈالیں گے اور اسی لیے وہ آخرت کے لیے اتنا ہی زیادہ کوشش کر سکیں گے جس سے ذہنیء 
جسم اور روح کا سکون حاصل ہو گا۔ لیکن ایک شخص کی زندگی جتنی زیادہ پیچیدہ ہوگی وہ اتنا ہی 
زیادہ دباؤ ڈالے گاء مشکلات کا سامنا کرے گا اور اپنی آخرت کے لیے کم کوشش کرے گا کیونکہ 
دنیاوی چیزوں سے ان کی مصروفیات کبھی ختم ہوتی نظر نہیں آئیں گی۔ یہ رویہ انہیں ذہنیء جسم اور 
روح کا سکون حاصل کرنے سے روک دے گا۔ 


سادگی دنیا میں آسودگی کی زندگی اور قیامت کے دن سیدھا حساب کتاب کا باعث بنتی ہے۔ جب کہ 
ایک پیچیدہ اور عیش و عشرت کی زندگی صرف ایک دباؤ والی زندگی اور قیامت کے دن سخت اور 
مشکل حساب کتاب کا باعث بنے گی۔ 


رت 


عراق کی مہم کے دوران جندیصبور کی فتح ہوئی۔ کچھ لڑائی کے بعدء مسلمانوں کو یہ دیکھ کر 
حیرت ہوئی کہ شہر کے دروازے کھلے ہیں اور عام لوگ اپنے روزمرہ کے کاموں جیسے کہ اپنی 
بھیڑ بکریاں چرانے کے لیے نکل رہے ہیں۔ جب ان سے ان کے اعمال کے بارے میں سوال کیا گیا تو 
انہوں نے مسلمانوں کو بتایا کہ انہیں مسلمانوں سے صلح کا معاہدہ ملا ہے اور وہ اس پر راضی ہیں۔ 
مسلمانوں کے سردار نے ایسا کوئی معاہدہ نہیں بھیجا لیکن اپنے سپاہیوں سے دریافت کرنے پر معلوم 
ہوا کہ ان میں سے ایک نے جو جندیصبور کا غلام تھاء ان کے پاس صلح کا معاہدہ بھیجا تھا۔ 
جندیصبور کے لوگوں نے اس بات پر زور دیا کہ انہوں نے مسلمانوں سے ایک معاہدہ حاصل کیا اور 
اسے قبول کر لیا اس لیے مسلمانوں پر فرض ہے کہ وہ اسے برقرار رکھیں۔ مسلمانوں کے رہنما نے 
حضرت عمر رضی اللہ عنہ کو جو کچھ ہوا اس کے بارے میں لکھا اور انہیں حکم دیا کہ وہ معاہدہ کو 
قبول کریں کیونکہ اگر وہ اپنے عہد کو پورا نہیں کرتے تو وہ مخلص نہیں ہوں گے۔ اس پر امام محمد 
السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 234-233 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2749 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 


اس میں وہ تمام امانتیں شامل ہیں جو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کی طرف سے ہیں۔ ہر نعمت اللہ تعالیٰ نے ان 
کے سپرد کی ہے۔ ان امانتوں کو پورا کرنے کا واحد طریقہ نعمتوں کو اس طریقے سے استعمال کرنا 
ہے جو اللہ تعالیٰ کو پسند ہے۔ یہ یقینی بنائے گا کہ وہ مزید برکات حاصل کریں گے کیونکہ یہ سچا 
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اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


لوگوں کے درمیان اعتماد کو پورا کرنا بھی ضروری ہے۔ جسے کسی دوسرے کے سپرد کیا گیا ہو 
ایت کات شر لی کافلظ اسان ت کریہ مات کی شی کے گان سیل کی امن 
کے درمیان سب سے بڑا اعتماد بات چیت کو خفیہ رکھنا ہے جب تک کہ دوسروں کو مطلع کرنے میں 
کوئی واضح فائدہ نہ ہو۔ بدقسمتی سے مسلمانوں میں اس کو اکثر نظر انداز کیا جاتا ہے۔ 


کامیابی کا امتحان 


سلطنت فارس کی فتح کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو جنگ کے مال غنیمت میں سے بہت 
زیادہ دولت بھیجی گئی جس میں فارس کے بادشاہ چسرو کا ذاتی سامان بھی شامل تھا۔ اس کا مشاہدہ 
کرنے کے بعد اس نے تبصرہ کیا کہ الله تعالیٰ نے اس قسم کی دنیاوی کامیابی اور نفع کو حضور نبی 
اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور ابوبکر رضی اللہ عنہ سے روک دیا تھاء حالانکہ وہ دونوں زیادہ 
تھے۔ الله تعالیٰ کو اس سے زیادہ پیارا ہے۔ پھر اس نے اللہ تعالیٰ کی پناہ مانگی کہ یہ اس کے لیے 
آزمائش ہے۔ وہ بہت رویا اور مالِ غنیمت کو غریبوں میں تقسیم کرنے کا حکم دیا۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 1ء صفحہ 234 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 3997 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی کہ وہ مسلمان قوم کی غربت سے نہیں ڈرتے۔ اس کے بجائے وہ ڈرتا تھا کہ دنیا ان کے لیے 
آسان اور بہت زیادہ ہو جائے گی۔ اس سے وہ اس کا مقابلہ کریں گے جو ان کی تباہی کا باعث بنے گا 
کیونکہ اسی مقابلے نے پچھلی قوموں کو تباہ کیا تھا۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اس کا اطلاق صرف دولت پر نہیں ہوتا۔ لیکن یہ تنبیہ لوگوں کی دنیاوی 
خواہشات کے ان تمام پہلوؤں پر لاگو ہوتی ہے جن میں شہرت: دولت, اختیار اور کسی کی زندگی کے 
سماجی پہلوؤں جیسے خاندان دوست اور کیرئیر کی خواہش شامل ہو سکتی ہے۔ جب بھی کوئی ان 
چیزوں کے حصول سے اپنی خواہشات کو پورا کرنے کا ارادہ رکھتا ہے چاہے وہ حلال ہی کیوں نہ 
ہوںء اس کی ضرورت سے بڑھ کر اسے آخرت کی تیاری سے غافل کر دے گا۔ یہ انہیں فضول 
خرچی اور اسراف جیسے برے کردار کی طرف لے جائے گا اور ان چیزوں کو حاصل کرنے کے 
لیے انہیں گناہوں کی طرف بھی لے جا سکتا ہے۔ ان کو حاصل کرنے میں ناکامی بے صبری اور اللہ 
تعالیٰ کی نافرمانی اور نافرمانی کے دیگر اعمال کا باعث بن سکتی ہے۔ ظاہر ہے کہ ان خواہشات نے 
بہت سے مسلمانوں کو اپنی لپیٹ میں لے لیا ہے کیونکہ وہ مال حاصل کرنے یا چھٹیوں پر جانے کے 
لیے آدھی رات کو خوشی خوشی اٹھتے ہیں لیکن جب رضاکارانہ طور پر رات گزارنے کا مشورہ دیا 


جائے تو وہ ایسا کرنے میں ناکام رہیں گے۔ نماز پڑھنا یا صبح کی فرض نماز میں جماعت کے ساتھ 
شرکت 5ڑ کا 


ان چیزوں کو حاصل کرنے میں کوئی حرج نہیں جب تک کہ یہ حلال ہوں اور کسی شخص کی 
ضروریات اور اس کے محتاجوں کی ضروریات پوری کرنے کے لیے ضروری ہوں۔ لیکن جب کوئی 
شخص اس سے آگے بڑھ جائے گا تو وہ اپنی آخرت کے نقصان میں مشغول ہو جائیں گے کیونکہ جتنا 
کوئی اپنی خواہشات کی پیروی کرے گا وہ آخرت کی تیاری میں اتنی ہی کم کوشش کرے گا۔ اس لیے 
اس حدیث میں جو تنبیہ دی گئی ہے وہ ان پر لاگو ہوگی۔ 


آسانی کے ذریعے ٹیسٹ 


سلطنت فارس کی فتح کے بعد عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے مسلمانوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ 
نے ان کو فارسیوں کی زمینیںء مکانات اور اموال عطا کیے ہیں دیکھنا یہ ہے کہ وہ اس کے ساتھ کیا 
کریں گے۔ لہٰذا انہیں اس کے احکام پر عمل کرنا چاہیے اور پھر وہ ان کے ساتھ اپنے عہد کو پورا 
کرے گا۔ اس نے انہیں تنبیہ کی کہ وہ نہ بدلیں ورنہ اللہ تعالیٰ ان کی جگہ کسی اور قوم کو لے آئے گا۔ 
انہوں نے خدشہ ظاہر کیا کہ اگر مسلم قوم کو کچھ برا ہوا تو اس کی وجہ مسلمان بدل گئے ہیں۔ اس پر 
امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 252-251 میں بحث 

کی گئی ہے۔ 


تنلمان اکٹن اقعالی کی اطاعتامیں اضافہ کرتے ہیں جسۓ کہ مار یاجناعت کے لیے سیاعۃمیں 
۔ لیکن آسانی کے وقت وہ اکثر آرام کرتے ہیں اور مشکل کے وقت مزید روحانی مشقیں کرنا جانا یا 
سست ہو جاتے ہیں۔ لیکن یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ عام طور پر مشکل کے وقت آسانی کے وقت 
زیادہ چوکس رہنا اور اطاعت میں اضافہ کرنا زیادہ ضروری ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ اکٹر اوقات 
مشکل سے زیادہ آسانی کے اوقات میں گناہ زیادہ ہوتے ہیں جیسے اپنے واجبات کو چھوڑ دینا۔ اگر 
کوئی تاریخ میں مختلف گمراہ لوگوں مثلاً فرعون اور قرون کا جائزہ لے تو معلوم ہوگا کہ ان کے گناہ 
صرف آسانی کے وقت ہی بڑھتے ہیں۔ جو شخص کسی مشکل کا سامنا کر رہا ہو جہاں وہ پھنس گیا ہو 
اور اس کے لیے صبر کے ساتھ راحت کا انتظار کرنے کے سوا کوئی چارہ نہ ہو اس کے گناہ کا 
انتاریگک ہکات مرن وہ ابی شقن سے کات سال ذرتاخانتاے سک ارہ کے رک گا 
تجربہ کرنے والا شخص لطف اندوز ہونے اور دنیاوی چیزوں میں زیادہ مشغول رہنے کے لیے بہتر 
پوزیشن میں ہو گا جو اکثر گناہوں کا باعث بنتے ہیں۔ مثال کے طور پر غربت کا سامنا کرنے والے 
شخص کے گناہ کا امکان کم ہوتا ہے کیونکہ بہت سے گناہوں کے لیے دولت کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
جبکہ؛ ایک امیر شخص ان گناہوں کا ارتکاب کرنے کے لیے آسان پوزیشن میں ہوتا ہےء جیسے 
فرات نا جیا کی عورید ری 20 رتو کی ایس کا نشین رکھڈانداسے زور ای بات کی بی نان 
چاہیے کہ وہ آسانی کے وقت اللہ تعالیٰ کی اطاعت کو برقرار رکھیں یا اس میں اضافہ کریں تاکہ وہ 
گناہوں اور نافرمانیوں میں مبتلا نہ ہوں۔ 


اس کے علاوہ جو اللہ تعالیٰ کا فرمانبردار ہے اس کے احکام کو بجا لا کر اور آسانی کے وقت اس 
کی ممانعتوں سے اجتناب کرتا ہے اسے مشکل کے وقت اللہ تعالیٰ کی نصرت حاصل ہوگی جو ان پر 
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اے لوگو جو ایمان لائے ہوء اگر تم اللہ کا ساتھ دو گے تو وہ تمہاری مدد کرے گا اور تمہارے قدم " 
''جمائے گا۔ 


خواہشات کی پیروی کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ اپنے ایک بیٹے کے پاس گوشت کھاتے ہوئے داخل ہوئے۔ جب اس نے 
اس سے اس کے بارے میں سوال کیا تو بیٹے نے جواب دیا کہ وہ اسے ترس رہا ہے اس لیے اس نے 
اپنے لیے خرید لیا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے پھر کہا کہ آدمی کے لیے یہ اسراف کافی ہے کہ وہ ہر وہ 
چیز کھا لے جس کی وہ خواہش کرے۔ اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 132 میں بحث 

ہوئی ہے۔ 


اسلام اگرچہ جائز خواہشات کی تکمیل کی اجازت دیتا ہے لیکن یہ واقعہ اس رویہ پر قائم نہ رہنے کی 
اہمیت کی طرف اشارہ کرتا ہے کیونکہ یہ اکثر گناہوں کا باعث بنتا ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ایک حدیث کو سمجھنا ضروری ہے جو اس ذہنیت پر 
بحث کرتی ہے اور جامع ترمذی نمبر 1205 میں موجود ہے۔ اس میں تنبیہ کی گئی ہے کہ جب کوئی 
شفسن کسی مار عررعالتے کے قرر کر کر ےگ کرد اب بھی اوک نا ات میں ہیں ایک 
وقت آ سکتا ہے جب وہ غلط قدم اٹھائیں اور ممنوعہ علاقے میں ختم ہو جائیں۔ یہ اس شخص کی طرح 
ہے جو دوسروں کے ساتھ وقت گزارتا ہے جو سگریٹ نوشی کرتے ہیں چاہے وہ خود سگریٹ نہیں 
سے وق ات گر رمۓے کے سام نا امو فشی آن کے لہۓ صبول کی بت ہو کی خز اع کے 
تمباکو نوشی بننے کے ایک قدم کے قریب ہے۔ 


اسی طرح جب کوئی غیر ضروری حلال چیزوں میں حد سے زیادہ مشغول ہو جاتا ہے تو وہ ان 
چیزوں کے قریب ہو جاتا ہے جو حرام ہیں جیسے کہ مال کا ضیاع۔ اور وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ 
جن حرام کاموں کا ارتکاب کرنا ان کے لیے ناقابل تصور لگتا تھا وہ ان کی نظر میں ایک عام سی 
بات بن جاتی ہے۔ پھر یہ صرف وقت کی بات ہے جب تک کہ وہ بھی ان حرام کاموں کا ارتکاب نہ 
کریں۔ 


یہی وجہ ہے کہ مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ غیر ضروری چیزوں میں ملوث ہونے سے 
بچیں جو کہ حلال ہی کیوں نہ ہوں کیونکہ یہ رویہ طویل مدت میں ان کے ایمان اور عزت کی حفاظت 
کرے گا جس کا پہلے حوالہ سے حدیث بیان کرتی ہے۔ 


اتفاق سے اختلاف کرنا 


عمر بن خطاب اور عثمان بن عفان رضی اللہ عنہما کو ایک بار کسی خاص مسئلے پر جھگڑتے ہوئے 
دیکھا گیا یہاں تک کہ ایک تماشائی نے یہ تبصرہ کیا کہ وہ کبھی کسی معاہدے پر نہیں پہنچ پائیں گے۔ 
پھر بھی دونوں صرف بہترین اور خوبصورت ترین شرائط پر الگ ہوئے۔ اس پر امام سیوطی کی 

تاریخ الخلفاء صفحہ 150 میں بحث ہوئی ہے۔ 


انہوں نے اس طرح برتاؤ کیا کیونکہ وہ صرف حق کے تابع ہونے کی پرواہ کرتے تھے۔ جب کوئی 
اس طرح کا برتاؤ کرتا ہے تو وہ اپنے دل میں کسی اور کے لیے برے جذبات نہیں رکھتے۔ 


اس کے علاوہء کوئی بھی ان لوگوں سے متفق ہونا سیکھ کر یہ رویہ اپنا سکتا ہے جن سے وہ بحث 
کرتے:ہیں۔ 


چونکہ تمام لوگ ایک جیسے نہیں بنائے گئے ہیں وہ بعض چیزوں پر اختلاف کرنے کے پابند ہیں۔ دین 
سے متعلق معاملات میں اور جو حلال و حرام میں فرق کرتے ہیں ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی 
اطاعت پر ثابت قدم رہنا چاہیےء چاہے کوئی بھی ان سے اختلاف کرے یا چیلنج کرے۔ لیکن ایسے 
معاملات میں جہاں جائز دنیاوی آپشنز میں سے کسی ایک کا انتخاب ہو تو ایک مسلمان کو حق ہے کہ 
وہ اپنی رائے دوسروں کے سامنے پیش کرے جب ان سے درخواست کی جائے۔ لیکن انہیں اپنا وقت 
ضائع نہیں کرنا چاہئے اور نہ ہی دباؤ ڈالنا چاہئے اگر دوسرے ان کی رائے سے متفق نہ ہوں۔ جب 
کوئی شخص وقت کے ساتھ ان اختلافات کو برقرار رکھتا ہے تو وہ لوگوں کے درمیان دشمنی پیدا کر 
سکتا ہے جو ٹوٹنے اور ٹوٹنے والے تعلقات کا باعث بن سکتا ہے۔ یہاں تک کہ اس کے نتیجے میں 
لوگوں سے تعلقات منقطع کرنے کا گناہ بھی ہو سکتا ہے۔ لہٰذا اس طرح کے معاملات میں مسلمانوں 
کے لیے ضروری ہے کہ وہ چیزوں کو جانے دیں اور کسی ایسے شخص کے بارے میں منفی جذبات 
پیدا نہ کریں جو ان کی رائے اور انتخاب سے متفق نہیں ہے۔ اس کے بجائے انہیں اپنے آپ کو 


اختلاف رائے پر راضی کرنے کے لیے دباؤ ڈالنا چاہیے اور بغیر کسی بیمار جذبات کے صورتحال 
سے آگے بڑھنا چاہیے۔ ایسا کرنے میں ناکام رہنے والا اپنے آپ کو ہمیشہ دوسروں کے لیے جھگڑا 
اور دشمنی میں مبتلا پائے گا کیونکہ وہ اپنی خصوصیات اور ذہنیت میں فرق کی وجہ سے بعض 
پر عمل کرنا اس دنیا میں امن کی تلاش کا شاخسانہ ہے۔ 


ایمان پر عمل کرنے کی اہمیت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو ایک دفعہ ایک بھوسا اٹھاتے ہوئے دیکھا گیا اور کہا کہ کاش میں وہ 
بھوسا ہوتاء اس کی خواہش تھی کہ وہ کچھ بھی نہ ہو اور اس کی خواہش تھی کہ اس کی ماں اسے 
کبھی نہ جنم دیتی۔ اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 133 میں بحث ہوئی ہے۔ 


یہ الله تعالیٰ کے گہرے خوف کی طرف اشارہ کرتا ہے حضرت عمر رضی اللہ عنہ کے پاس۔ اس 
خوف کا ایک پہلو اس کا یہ سمجھنا تھا کہ اگر اس نے اللہ تعالیٰ کی سچی اطاعت نہ کی تو وہ نہ دنیا 
میں کامیاب ہو گا اور نہ آخرت میں۔ 


کفر اسلام کا لفظی انکار ہو سکتا ہے یا اعمال کے ذریعےە جس میں اللہ تعالیٰ کی نافرمانی شامل ہے؛ 
حالانکہ کوئی اس پر ایمان رکھتا ہے۔ اس کو ایک مثال سے بخوبی سمجھا جا سکتا ہے۔ اگر کسی 
لاعلم شخص کو کسی دوسرے قریب آنے والے شیر کی طرف سے خبردار کیا جاتا ہے اور لاعلم 
شخص حفاظت کے حصول کے لیے عملی اقدامات کرتا ہے تو وہ ایسا شخص سمجھا جائے گا جس 
نے انہیں دی گئی وارننگ پر یقین کیا ہو کیونکہ اس نے انتباہ کی بنیاد پر اپنے طرز عمل کو ڈھال لیا 
تھا۔ جبکہ اگر لاعلم شخص تنبیہ کے بعد اپنے رویے کو عملی طور پر تبدیل نہیں کرتا ہے تو لوگ 
شک کریں گے کہ وہ ان کو دی گئی وارننگ پر یقین نہیں کرتے خواہ بے خبر شخص زبانی طور پر 

ان کو دی گئی وارننگ پر یقین کا دعویٰ کرے۔ 


بعض لوگ یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ ان کا عقیدہ اور اپنے خدا کی اطاعت ان کے دلوں میں ہے اس لیے 
انہیں عملی طور پر اس کا مظاہرہ کرنے کی ضرورت نہیں ہے۔ بدقسمتی سےء اس احمقانہ ذہنیت نے 
بہت سے مسلمانوں کو متاثر کیا ہے جو یہ سمجھتے ہیں کہ وہ ایک خالص وفادار دل کے مالک ہیں 
۴ ییییئ 0 
وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر اعلان فرمایا ہے کہ 


جب کسی کا دل پاک ہوتا ہے تو جسم بھی پاک ہوتا ہے یعنی اس کے اعمال درست ہوجاتے ہیں۔ لیکن 
اگر کسی کا دل فاسد ہو تو جسم فاسد ہو جاتا ہے یعنی اس کے اعمال فاسد اور غلط ہوں گے۔ لہذا جو 
الله تعالیٰ کی فرمانبرداری کرتے ہوئے اپنے فرائض کو عملی طور پر ادا نہیں کرتا وہ کبھی بھی پاک 
دل نہیں ہوسکتا۔ 


اس کے علاوہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا عملی طور پر مظاہرہ کرنا ان کا ثبوت اور شہادت ہے جو 
قیامت کے دن جنت حاصل کرنے کے لیے ضروری ہے۔ اس عملی ثبوت کا نہ ہونا اتنا ہی احمقانہ ہے 
جتنا ایک طالب علم جو اپنے استاد کو خالی امتحانی پرچہ واپس دے دیتا ہے اور دعویٰ کرتا ہے کہ 
ان کا علم ان کے ذہن میں ہے اس لیے انہیں امتحان کے سوالات کے جوابات دے کر اسے لکھنے کی 
ضرورت نہیں ہے۔ بلاشبہ یہ طالب علم جس طرح ناکام ہو گا اسی طرح وہ شخص جو اللہ سبحانہ 
وتعالیٰ کی اطاعت کے بغیر اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا صبر 
.کے ساتھ مقابلہ کرتے ہوئے قیامت تک پہنچے گاء خواہ وہ اس پر ایمان رکھتا ہو۔ ان کا دل 


ایک مخلص لیڈر 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے ایک رشتہ دار نے ایک مرتبہ ان سے عرض کیا کہ آپ کو 
سرکاری خزانے سے مال دے دیں۔ عمر رضی اللہ عنہ نے ان پر تنقید کی اور تبصرہ کیا کہ کیا وہ اللہ 
تعالیٰ سے ملاقات کی خواہش رکھتے تھے جب کہ وہ ایک غدار بادشاہ تھا؟ پھر عمر رضی اللہ عنہ 
نے ان کو اپنے مال سے مال دیا۔ اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 133 میں بحث ہوئی 

ےی 


ایک اور موقع پر حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے اردگرد کے لوگوں سے پوچھا کہ آپ بادشاہ 
ہیں یا خلیفہ اور اگر آپ بادشاہ ہیں تو یہ )ان کے خلاف (بڑی بات ہے۔ کسی نے تبصرہ کیا کہ دونوں 
میں فرق ہے۔ ایک خلیفہ صرف لوگوں سے وہی چیز لیتا ہے جو )اسلامی قانون کے مطابق (ہے اور 
وہ اسے صرف صحیح طریقے سے استعمال کرتا ہے جو عمر رضی اللہ عنہ نے کیا تھا۔ جبکہ بادشاہ 
لوگوں کے ساتھ ناانصافی کرتا ہے اور غلط طریقے سے لوگوں کا مال ہتھیا لیتا ہے اور اس کا غلط 
استعمال کرتا ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ یہ سن کر خاموش ہو گئے۔ امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 

میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 144 


یہ شرم کی بات ہے کہ نیک پیشروؤں کے زمانے سے حالات اتنے بدل گئے ہیں۔ ان دنوں جب وہ لیڈر 
بنے تو درحقیقت عوام کے خادم بن گئے اور عوام کا پیسہ اپنے ذاتی کاموں پر خرچ کرنے کے 
بجائے اپنا ذاتی پیسہ عوام پر خرچ کرتے۔ جبکہ آج کل قائدین اور شاہی خاندان عوام کی دولت خرچ 
کرنے کے بجائے ایسے برتاؤ کرتے ہیں جیسے وہ قوم کے آقا ہیں۔ 


مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ صالح پیش روؤں کو اپنا رول ماڈل منتخب کریں اور ان کی 
خصوصیات کو اختیار کریں۔ مثال کے طور پر مسلمانوں کو ان تمام لوگوں کے بارے میں اپنے 
فرائض ادا کرنے چاہییں جو ان کی دیکھ بھال میں ہیں جس کی نصیحت سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں 


ایک حدیث میں کی گئی ہے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کسی کو اپنی فکر نہیں کرنی چاہیے۔ اس کا 
مطات ہے کہ انہین اپٹی ذاتی شمۂ ذازیان پوزی کرکی چاہٹین آؤز پھر اپئے زیر کفالت افزاد کے خوالےۓ 
سے اپنے فرائض کی ادائیگی کے لیے کوشش کرنی چاہیے۔ ان پر لازم ہے کہ پہلے اللہ تعالیٰ کی 
اطاعت کریں؛ اس کے احکام کی تعمیل کریںء اس کی ممانعتوں سے اجتناب کریں اور تقدیر کا صبر 
کے - ساتھ ‏ سامنا کریں اور پھر لوگوں کے حقوق ‏ ادا کریں۔ 


ابن عمر رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ بیان کیا کہ جب بھی میں نے اپنے والد عمر بن خطاب رضی اللہ 
عنہ کو غصہ میں دیکھا تو اپنے آپ پر قابو رکھتے اور اپنے غصے پر عمل کرنے سے گریز کرتے۔ 
اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء اس سے ذکر کیا یا جب قرآن پاک کی کوئی آیت ان پر پڑھی گئی۔ 

صفحہ 133 میں بحث ہوئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6116 کی ایک حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 


درحقیقت اس حدیث کا یہ مطلب نہیں کہ آدمی کبھی غصہ نہ کرے کیونکہ غصہ ایک فطری صفت ہے 
جو کہ انبیاء کرام علیہم السلام میں بھی پائی جاتی ہے۔ درحقیقتء بعض غیر معمولی معاملات میں 
غصہ مفید ہو سکتا ہے؛ مثال کے طور پر اپنے دفاع میں۔ اس حدیث کا اصل مطلب یہ ہے کہ انسان 
اپنے غصے کو قابو میں رکھے تاکہ یہ اسے گناہوں کی طرف نہ لے جائے۔ اس کے علاوہ اس حدیث 
سے معلوم ہوتا ہے کہ غصہ بہت سی برائیوں کو جنم دیتا ہے اور اس پر قابو رکھنا بہت سی بھلائیوں 

کا یاعث :ینتا ہۓ۔ 


یں ےر ہے ا سی چس جج سیر جو و یت پ ہت حجی سےہج یی چٹ 
کی ترغیب دیںء جیسے صبر۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ آدمی اپنے غصے کے 
مطابق کام نہ کرے۔ اس کے بجائے انہیں اس پر قابو پانے کے لئے اپنے آپ سے جدوجہد کرنی 
چاہئے تاکہ یہ انہیں گناہوں کی طرف نہ لے جائے۔ اللہ تعالیٰ کے لیے غصے پر قابو پانا ایک عظیم 

:عمل ہے اور محبت الٰہی کی طرف لے جاتا ہے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 134 


جو غصے کو روکتے ہیں اور لوگوں سے درگزر کرتے ہیں اور اللہ نیکی کرنے والوں کو پسند کرتا ” 


ہے 


اسلام کے اندر بہت سی تعلیمات ہیں جو مسلمانوں کو اپنے غصے پر قابو پانے کی ترغیب دیتی ہیں۔ 
مثال کے طور پرء جیسا کہ غصہ شیطان سے منسلک اور مثتاثر ہوتا ہے صحیح بخاری نمبر 3282 
میں ایک حدیث پائی جاتی ہے جس میں مشورہ دیا گیا ہے کہ غصے والے شخص کو شیطان سے اللہ 


جامع ترمذی نمبر 2191 میں موجود حدیث میں ناراض مسلمان کو زمین سے چمٹنے کی تلقین کی 

گئی ہے۔ اس کا مطلب یہ ہو سکتا ہے کہ جب تک وہ پرسکون نہ ہو جائیں زمین پر سجدہ کریں۔ 

درحقیقتء جتنا زیادہ کوئی غیر فعال جسمانی پوزیشن لیتا ہےە اتنا ہی کم موقع ہوتا ہے کہ وہ غصے 

میں مارے گا۔ سنن ابوداؤد نمبر 4782 میں موجود ایک حدیث میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ 

اس نصیحت پر عمل کرنے سے انسان اپنے غصے کو اپنے اندر قید کر لیتا ہے یہاں تک کہ وہ گزر 
- - ٭َ+ھ .-_ ۰ ط 

جاتا ہے تاکہ دوسروں پر اس کا منفی اثر نہ پڑے۔ 


ایک مسلمان جو غصے میں ہو اسے سنن ابو داؤد نمبر 4784 میں موجود حدیث میں دی گئی نصیحت 
پر عمل کرنا چاہیے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ناراض مسلمان کو وضو کرنے کی 
نصیحت کی۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ پانی غصے کی فطری خصوصیت یعنی گرمی کا مقابلہ کرتا ہے۔ 
اگر کوئی اس کے بعد نماز پڑھتا ہے تو اس سے انہیں اپنے غصے پر مزید قابو پانے میں مدد ملے 

گی اور ایک عظیم اجر ملے گا۔ 


اب تک زیر بحث مشورے سے ناراض مسلمان کو اپنی جسمانی حرکات پر قابو پانے میں مدد ملتی 
ہے۔ اپنی بات پر قابو پانے کے لیے غصے کی حالت میں بولنے سے گریز کرنا ہی بہتر ہے۔ بدقسمتی 


سے الفاظ اکثر جسمانی اعمال کے مقابلے میں دوسروں پر زیادہ دیرپا اثر ڈال سکتے ہیں۔ غصے میں 
کہے گئے الفاظ کی وجہ سے لاتعداد رشتے ٹوٹ چکے ہیں اور ٹوٹ چکے ہیں۔ یہ رویہ اکثر دوسرے 
گناہوں اور جرائم کی طرف بھی جاتا ہے۔ ایک مسلمان کے لیے سنن ابن ماجہ نمبر 3970 میں موجود 
حدیث کو نوٹ کرنا ضروری ہے جس میں متنبہ کیا گیا ہے کہ قیامت کے دن کسی شخص کو جہنم 

میں ڈالنے کے لیے صرف ایک برے لفظ کی ضرورت ہے۔ 


غصے پر قابو پانا ایک بہت بڑی نیکی ہے اور اس پر قابو پانے والے کو صحیح بخاری نمبر 6114 
میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم نے مضبوط انسان قرار دیا ہے۔ 
درحقیقت نگلنے والا الله تعالیٰ کے لیے ان کا غصہ یعنی وہ اپنے غصے کی وجہ سے کوئی گناہ نہیں 
کرتےە ان کا دل سکون اور سچے ایمان سے بھر جائے گا۔ سنن ابوداؤد نمبر 4778 میں موجود ایک 
حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ یہ صحیح دل کی ایک خصوصیت ہے جس کا ذکر قرآن پاک میں 

:ہے۔ یہ واحد دل ہے جسے قیامت کے دن حفاظت ملے گی۔ باب 26 اشعراء آیات 88 اور 89 


جس دن مال اور اولاد کسی کے کام نہ آئے گی۔ لیکن صرف وہی جو اللہ کے پاس سچے دل کے ” 
اق اقاہے 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے؛ حد کے اندر غصہ مفید ہو سکتا ہے۔ اسے اپنے نفسء ایمان اور مال کو 
پہنچنے والے نقصان کو دور کرنے کے لیے استعمال کیا جانا چاہیے جو کہ اگر صحیح طریقے سے 
کیا جائے تو اسلام کی تعلیمات کے مطابق اللہ تعالیٰ کے غضب میں شمار ہوتا ہے۔ یہ حال تھا حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کا جو اپنی خواہشات کی خاطر کبھی ناراض نہیں ہوئے۔ وہ صرف 
اللہ تعالیٰ کے لیے ناراض ہواء جس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 6050 میں موجود حدیث سے ہوتی 
ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سیرت قرآن پاک تھی؛ جو صحیح مسلم نمبر 1739 
میں ایک حدیث میں نصیحت کی گئی ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ اس پر راضی ہو گا جس سے وہ 
راضی ہو گا اور جس سے ناراض ہو گا اس پر ناراض ہو گا۔ 


غور طلب ہے کہ صرف ال تعالیٰ کی رضا کے لیے غصہ کرنا قابل تعریف ہے لیکن اگر یہ غصہ حد 
بجی لاغسانی کش رہ قال فافوک سے آنام کی فلینات کے مطائق ایم قھے ہو فقاو رکینا انی 
ضروری ہے خواہ وہ الله تعالیٰ کی خاطر غصہ میں ہی کیوں نہ ہو۔ سنن ابو داؤد نمبر 4901 میں 
موجود ایک حدیث ایک ایسے نمازی کو خبردار کرتی ہے جو غصے میں اللہ تعالیٰ کا دعویٰ کرتا ہے 
کہ وہ کسی خاص گنہگار کو معاف نہیں کرے گا۔ اس کے نتیجے میں اس نمازی کو جہنم میں بھیج دیا 
جائے گا جبکہ گناہ گار کو قیامت کے دن معاف کر دیا جائے گا۔ 


برائی کی ابتداء چار چیزوں سے ہوتی ہے :خواہش پر قابو نہ پاناء خوفء بُری بھوک اور غصہ لہٰذا 
جو شخص اس حدیث کی نصیحت کو قبول کرے گا اس کے کردار اور زندگی سے ایک چوتھائی 
برائی دور ہو جائے گی۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیےء مسلمانوں کے لیے اپنے غصے کو قابو میں رکھنا بہت ضروری ہے؛ اس 
سے سی کمھے اوت 


رومیوں کے خلاف مہم 


ایک ایماندارانہ تفصیل 


حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کے دور خلافت میں شام کی مہم جاری رہی۔ ابوبکر صدیق 
رضی اللہ عنہ کی وفات کے بعد عمر رضی اللہ عنہ نے ابو عبیدہ بن جراح رضی اللہ عنہ کو خط لکھا 
اون انہیں قام کی میم کا سربر اہ ملا کیا اون نے اپریکل رضی ال تر کی کچھ سچی خسوسیات 
کا بھی ذکر کیاء جن کا جاننا اور ان کی تقلید ضروری ہے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 270-269 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کو حق کے مطابق عمل کرنے والا قرار دیا۔ 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی طرف لے 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 


اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
مکلضاتر اظاطت× ان اک ا افکاء کی تشراہ این کی متافستون سے اخاتاب ار سرت ا علی :اف علیہ 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


عمر نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کو بھی نیکی کا حکم دینے والا قرار دیا۔ 


صحیح بخاری نمبر 2686 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ فرمائی کہ نیکی کا حکم دینے اور برائی سے منع کرنے کے اہم فریضے کو ادا نہ کرنے کو دو 
درجے بھری ہوئی کشتی کی مثال سے سمجھا جا سکتا ہے۔ لوگوں کا .نچلی سطح کے لوگ جب بھی 
پانی حاصل کرنا چاہتے ہیں تو بالائی سطح کے لوگوں کو پریشان کرتے رہتے ہیں۔ اس لیے وہ نچلی 
سطح پر ایک سوراخ کرنے کا فیصلہ کرتے ہیں تاکہ وہ براہ راست پانی تک رسائی حاصل کر سکیں۔ 
اگر بالائی سطح کے لوگ انہیں روکنے میں ناکام رہے تو یہ سب غرق ہو جائیں گے۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ نرمی کے ساتھ اپنے علم کے مطابق نیکی کا حکم اور برائی 
سے منع کرنا کبھی ترک نہ کریں۔ ایک مسلمان کو ہرگز یہ یقین نہیں کرنا چاہیے کہ جب تک وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت کرتے رہیں گے دوسرے گمراہ لوگ ان پر منفی اثر نہیں ڈال سکیں گے۔ سڑے 
ہوئے سیب کے ساتھ رکھنے پر ایک اچھا سیب بالآخر متاثر ہو جائے گا۔ اسی طرح جو مسلمان 
دوسروں کو نیکی کا حکم دینے میں ناکام رہتا ہے وہ آخر کار اس کے منفی رویے سے متاثر ہوتا ہے 
خواہ وہ لطیف ہو یا ظاہر۔ اگر وسیع تر معاشرہ بھی غافل ہو جائے تو اپنے اہل وعیال کو نصیحت کرنا 
ہرگز ترک نہیں کرنا چاہیے کیونکہ نہ صرف ان کے منفی رویے ان پر زیادہ اثر انداز ہوں گے بلکہ 
سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود حدیث کے مطابق یہ تمام مسلمانوں پر فرض ہے۔ اگر کسی 
مسلمان کو دوسروں کی طرف سے نظر انداز کیا جاتا ہے تو اسے نرمی سے نصیحت کرتے ہوئے 
اپنا فرض ادا کرنا چاہیے جس کی تائید مضبوط دلائل اور علم سے ہوتی ہے۔ صرف اسی طرح وہ ان 
کے منفی اثرات سے محفوظ رہیں گے اور قیامت کے دن معاف کر دیے جائیں گے۔ لیکن اگر وہ 
صرف اپنی فکر کریں اور دوسروں کے اعمال کو نظر انداز کریں تو اندیشہ ہے کہ دوسروں کے 
منفی اثرات ان کی گمراہی کا باعث بن سکتے ہیں۔ 


عمر نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کو بھی ایک نرم مزاج؛ نرم مزاج اور ملنسار شخص قرار دیا۔ 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں 
استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور سے 
زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل کریں گے 
اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے گناہوں کا امکان 
کم رکھتا ہے؛ بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر جو 
شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ پیار اور عزت حاصل 
کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب بچوں کے ساتھ نرمی سے 
برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر 


موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ 
مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
زیادہ تر معاملات میں؛ نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر ہوگا۔ 


حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں الله تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو دوسروں 
:کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمرانء آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ء آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل " 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گا اللہ تعالیٰ 
نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون کے ساتھ 
خی سارک سے سان اتی پاب 20ط آيت:44 


هہژ7 


اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ اجر 
ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


حکمت انسان کو اپنے علم کا صحیح استعمال کرنے کی ترغیب دیتی ہے تاکہ وہ دونوں جہانوں میں 
اپنے آپ کو اور دوسروں کو فائدہ پہنچا سکے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2645 میں موجود حدیث میں نصیحت 
قرزبائی ک چب ال 01ع گی کی بھلاکی دیٹا اتا ئن سے الاتی :عم عطا کر کاہی: 


اس میں کوئی شک نہیں کہ ہر مسلمان اپنے ایمان کی مضبوطی سے قطع نظر دونوں جہانوں کی 
بھلائی چاہتا ہے۔ اگرچہ بہت سے مسلمان یہ غلط سمجھتے ہیں کہ یہ خیر جس کی وہ خواہش کرتے 
ہیں وہ شہرتء دولت؛ اختیارء صحبت اور اپنے کیریئر میں مضمر ہے یہ حدیث اس بات کو واضح 
کرتی ہے کہ اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے میں ہی حقیقی دیرپا بھلائی ہے۔ یہ جاننا 
ضروری ہے کہ دینی علم کی ایک شاخ مفید دنیاوی علم ہے جس کے ذریعے انسان اپنی ضروریات 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پوری کرنے کے لیے حلال رزق کماتا ہے۔ اگرچہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس بات کی نشاندہی کی ہے کہ کہاں کہاں بھلائی ہے لیکن یہ 
شرم کی بات ہے کہ کتنے مسلمان اس کی قدر نہیں کرتے۔ وہ زیادہ تر معاملات میں اپنے واجبات کو 
پورا کرنے کے لیے صرف اسلامی علم کا کم سے کم حاصل کرنے کی کوشش کرتے ہیں اور رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات جیسی مزید چیزوں کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے میں 
ناکام رہتے ہیں۔ اس کے بجائے وہ دنیاوی چیزوں پر اپنی کوششیں وقف کرتے ہیں اور یہ مانتے ہیں 
کہ وہاں حقیقی اچھائی پائی جاتی ہے۔ بہت سے مسلمان اس بات کی تعریف کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
کہ نیک پیشروؤں کو صرف ایک آیت یا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حدیث سیکھنے کے لیے 
ہفتوں تک سفر کرنا پڑاء جب کہ آج کوئی اپنا گھر چھوڑے بغیر اسلامی تعلیمات کا مطالعہ کر سکتا 
ہے۔ اس کے باوجود؛ بہت سے لوگ اس نعمت کو استعمال کرنے میں ناکام رہتے ہیں جو جدید دور 
کے مسلمانوں کو دی گئی ہے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے اپنی بے پایاں رحمت سے اپنے نبی محمد صلی 
اللہ علیہ وسلم کے ذریعے نہ صرف یہ بتا دیا ہے کہ سچی بھلائی کہاں ہے بلکہ اس نیکی کو انگلی 


کے اشارے پر بھی رکھا ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بنی نوع انسان کو بتا دیا ہے کہ ایک ابدی دفن خزانہ کہاں 
ہے جو دونوں جہانوں میں پیش آنے والے تمام مسائل کو حل کر سکتا ہے۔ لیکن مسلمانوں کو یہ 
بھلائی تبھی ملے گی جب وہ اسے حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی جدوجہد کریں گے۔ 


ایک لیڈر کو مشورہ 


غزوہ شام کے دوران ابو عبیدہ بن جراح اور معاذ بن جبل نے عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کو 
ایک خط لکھا جو امام محمد السلبیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقات میں درج ہے۔ ء جلد 
صفحہ 2/70۔ :2 


انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کو نصیحت کی کہ اب جب وہ خلیفہ بن گئے ہیں تو ان کے پاس 
دشمنء دوست شریف اور ذلیل طاقتور اور کمزور سب آئیں گے۔ ان سب کے اس پر کچھ حقوق 
ہوں گے اور اسے پورا کرنے میں احتیاط کرنی چاہیے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی 
تلقین کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا 
خلاصہ صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ 
کوئی شخص اس وقت تک مچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ 
کے روہ آپکے ہے چاتا ہے 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث 
کے مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور 
صدقہ فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ 

اس میں دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین 
0+ ۶ ۹۹ ی۷" 
دوسروں کی زندگیوں کو بہتر بنانے کے لیے انتہائی حد تک جانا شامل ہے چاہے یہ خود کو 
مشکل میں ڈالے۔ مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں 
خرید کر قربانی کر سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا 
دوسروں کے ساتھ اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ 

:باب 17 الاسراء؛ آیت 53 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔'' 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر 
الله تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے 
ہوتی ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی 
چاہیے تاکہ ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ 
ان کی غیر موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ 
موژنا اور صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح 
برتاؤ کرتے ہیں۔ یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی 
زندگی میں ان لوگوں کی مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور 
دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے 

:ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ کریں۔ باب 28 القصصء۔ آیت 77 


ار ی تیگی کرو سن طرح اتے مہارے ساھ ماک کی ے6 


انہوں نے عمر رضی اللہ عنہ کو یہ بھی نصیحت کی کہ وہ مسلسل یاد رکھیں اور قیامت کے لیے 
تیاری کریں۔ جس دن لوگوں کے دلوں کے تمام راز کھل جائیں گے اور تمام پوشیدہ معاملات کھل 
کر سامنے آ جائیں گے اور تمام لوگ اس بادشاہ کے تابع ہو جائیں گے جو ان کو اپنی قدرت سے 
مسخر کر دے گا۔ لوگ اس کے فیصلے کے انتظار میںء اس کے عذاب سے ڈرتے ہوئے اور اس 

کی رحمت کی امید رکھتے ہوئے اپنے آپ کو سر تسلیم خم کر دیں گے۔ 


صور پھونکا مخلوق کی موت کا باعث بنے گا۔ اس کی تصدیق صحیح مسلم نمبر 7381 میں 
موجود ایک حدیث سے ہوئی ہے۔ جاننے کی اہم بات یہ ہے کہ یہ ایک ایسی اذان ہے جس کا 
جواب نہ کوئی دے سکتا ہے اور نہ ہی رد کرے گا۔ یہ قیامت اور آخری فیصلے کی طرف لے 
جائے گا۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی پکار پر لبیک کہنے کے لیے حضور نبی 
گرم طلئ :ال علی و الہ رسم کۓ ثَرَوىے) اھ تعالیٰ کے احکامات کو بجالاتے وزتت:ائن کی 
ممنوعات سے اجتناب کرتے ہوئے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرتے ہوئے خلوص نیت سے 
:اطاعت کریں۔ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق۔ باب 8 انفالء آیت 24 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوہ اللہ اور رسول کی بات مانو جب وہ تمہیں اس چیز کی طرف بلائے " 
انح .- ہی زندگی ۱ کے ا ۶7 


جو بھی اس دنیا میں اس پکار کا جواب دے گا وہ آخری پکار کو برداشت کرنے اور اس کا جواب 
دینے میں آسان پائے گا۔ جبکہ اللہ تعالیٰ کی پکار سے غافل رہنے والے کو اس دنیا میں سکون 
نہیں ملے گا اور وہ صور کی پکار پر لبیک کہنے پر مجبور ہوں گے جو ان کے لیے برداشت 
کرنا اور اس پر لبیک کہنا بہت بڑا بوجھ ہوگا۔ .ایک شخص ال تعالیٰ کی پکار کو صرف اس وقت 
تک نظر انداز کر سکتا ہے جب تک کہ آخری دعوت جلد یا بدیر واقع ہو گی اور کوئی بھی اس 
سے بچنے یا نظر انداز نہیں کر سکے گا۔ اگر یہ ناگزیر ہے تو یہ سمجھ میں آتا ہے کہ کوئی 
غفلت میں رہنے کے بجائے آج ہی اس کا جواب دے۔ اگر کوئی صور پھونکنے کی آواز سنتا ہے 
اور غافل ہوتا ہے تو کوئی عمل یا پشیمانی اس کو فائدہ نہیں دے گی اور اس کے بعد جو کچھ آئے 
گا وہ اس سے بھی زیادہ خوفناک ہوگا۔ 


ادراک کی اہمیت 


شام کی مہم کے دوران حضرت عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ابو عبیدہ بن جراح کو انچارج 
مقرر کیا۔ جب یہ خبر آپ تک پہنچی تو حضرت ابو عبیدہ رضی اللہ عنہ نے فرمایا کہ میں نے دنیا 
میں اقتدار نہیں چاہا اور یہ دنیاوی نفع نہیں ہے۔ انہوں نے مزید کہا کہ جو کچھ لوگ اس دنیا میں 
دیکھتے ہیں وہ جلد ختم ہو جائے گا اور ختم ہو جائے گا۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 2ء صفحہ 271 میں بحث کی گئی ہے۔ 


ابو عبیدہ رضی اللہ عنہ ہمیشہ اللہ تعالیٰ کو خوش کرنے اور آخرت کے اچھے گھر کے حصول 
کے لیے کام کرتے تھے۔ یہ ذہنیت اس وقت حاصل ہوتی ہے جب انسان اس مادی دنیا اور آخرت 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ صحیح ادراک پیدا کریں تاکہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں 
اضافہ کر سکیںء جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور 
تقدیر کا صبر کے ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ وہی چیز ہے جو نیک پیشرووں کے پاس تھی اور 
اس نے انہیں مادی دنیا کی اضافی آسائشوں سے بچنے اور آخرت کی تیاری کرنے کی ترغیب دی۔ 
یہ ایک اہم خصوصیت ہے اور اسے دنیاوی مثال سے بیان کیا جا سکتا ہے۔ دو لوگ بہت پیاسے 
ہیں اور ایک کپ گدلا پانی کے پاس آتے ہیں۔ وہ دونوں اسے پینا چاہتے ہیں اگرچہ وہ پاک نہ ہو 
اور خواہ اس کا مطلب یہ ہو کہ اس پر جھگڑنا پڑے۔ جیسے جیسے ان کی پیاس گندے پانی کے 
پیالے پر زیادہ مرکوز ہوتی ہے وہ اس مقام پر پہنچ جاتے ہیں کہ وہ ہر چیز پر توجہ کھو دیتے 
ہیں۔ لیکن اگر ان میں سے کوئی اپنی توجہ ہٹاتا ہے اور صاف پانی کے ایک دریا کو دیکھتا ہے 
جو کچھ ہی فاصلے پر تھا وہ فوری طور پر پانی کے پیالے پر توجہ اس مقام پر کھو دیتا ہے کہ 
وہ اب اس کی پرواہ نہیں کرے گا اور اس پر مزید بحث نہیں کرے گا۔ اور اس کے بجائے وہ اپنی 
پیاس کو صبر سے برداشت کریں گے یہ جانتے ہوئے کہ خالص پانی کا ایک دریا قریب ہے۔ جو 
شخص دریا سے ناواقف ہے وہ شاید اس کے رویے میں تبدیلی کو دیکھ کر یقین کرے گا کہ دوسرا 
پاگل ہے۔ یہی حال اس دنیا میں دو طرح کے لوگوں کا ہے۔ ایک گروہ لالچ سے مادی دنیا پر توجہ 
مرکوز کرتا ہے۔ دوسرے گروہ نے اپنی توجہ آخرت اور اس کی پاکیزہ اور ابدی نعمتوں پر 
مرکوز کر دی ہے۔ جب کوئی اپنی توجہ آخرت کی سعادت کی طرف مبذول کر لے تو دنیاوی 
مسائل اتنی بڑی بات نہیں لگتے۔ اس لیے صبر کو اپنانا آسان ہو جاتا ہے۔ لیکن اگر کوئی اس دنیا 


پر اپنی توجہ مرکوز رکھے تو یہ ان کو سب کچھ لگتا ہے۔ وہ اس کے لیے بحث کریں گےء لڑیں 
گے محبت کریں گے اور نفرت کریں گے۔ بالکل اسی طرح جیسے پہلے ذکر کی گئی مثال میں وہ 
شخص جو صرف گندے پانی کے پیالے پر توجہ مرکوز کرتا ہے۔ 


یہ صحیح ادراک صرف قرآن پاک میں موجود اسلامی علم کو حاصل کرنے اور اس پر عمل 
کرنے سے حاصل ہوتا ہے اور حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات میں پایا جاتا ہے۔ 
:باب 41 فصیلات, آیت 53 


ہم اُن کو اپنی نشانیاں افق اور أُن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ ان پر واضح ہو جائے گا کہ ” 
یہ حق ہے“ 


شام کی مہم کے دوران: ابو عبیدہ بن جراح کو عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے انچارج مقرر کیا تھاء 
اس لیے ان کی جگہ خالد بن ولید رضی اللہ عنہ کو مقرر کیا گیا تھا۔ خالد رضی اللہ عنہ کو ان کی جگہ 
لینے میں کوئی پریشانی نہیں تھی لیکن سننے والوں کو یاددہانی کے طور پرہ ابو عبیدہ رضی اللہ عنہ 
نے بیان کیا کہ یہ سب اللہ تعالیٰ کے حکم کی تعمیل کرنے والے بھائی تھے۔ اور اگر کسی مسلمان کا 
بھائی اس پر مقرر کیا جائے تو اس سے اس کے روحانی یا دنیاوی امور کو نقصان نہیں پہنچے گا 
بلکہ اس بات کا زیادہ امکان ہے کہ اس کا ذمہ دار فتنہ کے زیادہ قریب ہو یا اس کے ظاہر ہونے کی 
وجہ سے گناہ میں پڑ جائے۔ سوائے ان کے جو اللہ تعالیٰ کی طرف سے محفوظ ہیں۔ اس پر امام محمد 

السلابیء عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور زمانہ جلد 2ء صفحہ 271 میں بحث کی گئی ہے۔ 


یہ ظاہر ہے کہ حسد نے بہت سے مسلمانوں کو متاثر کیا ہے۔ درحقیقت عام طور پر دیکھا جائے تو 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2510 میں موجود ایک حدیث میں 
متنبہ کیا ہے۔ مثال کے طور پرء یہ مسلمانوں کو بھلائی کی حمایت کرنے کے اہم فریضے کو پورا 
کرنے سے روکتا ہے قطع نظر اس کے کہ یہ کام کون کرتا ہے کیونکہ غیرت مند شخص دوسروں 
کی مدد کرنے کی خواہش نہیں رکھتا کیونکہ انہیں یقین ہے کہ معاشرے میں دوسرے شخص کا درجہ 
ان کے اپتے سے بڑھ جائے گا۔ 


ایک مسلمان کو اپنے کردار سے حسد کو دور کرنے کے لیے قدم اٹھانا چاہیے۔ ایک چیز جو اس 
مقصد میں مدد کر سکتی ہے وہ ہے اس پر قناعت کرنا جو انسان کے پاس ہے۔ اللہ تعالیٰ لوگوں کو ان 
کی خواہشات کے مطابق نہیں دیتا کیونکہ یہ ان کی تباہی کا باعث بن سکتا ہے۔ وہ اس کے بجائے وہ 
دیتا ہے جو ہر شخص کے ایمان کے لیے بہترین ہے۔ اس کو سمجھنا دوسروں کے پاس موجود حسد 
کو ختم کر سکتا ہے۔ کتنے مسلمانوں نے ایسی دولت حاصل کی جس سے ان کا ایمان ٹوٹ گیا؟ اور 
کتنے مسلمانوں کو قیامت کے دن معاف کیا جائے گا کیونکہ انہوں نے صبر سے امتحان لیا؟ باب 2 
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لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
ہے اون ود او کے لیے برق ہے ان اق بجانتا ہے۔او کر نہیں جانتے 


دوسری بات یہ سمجھنے کی ہے کہ چونکہ یہ مادی دنیا محدود ہے اس کے اندر موجود چیزوں پر 
حسد کرنا آسان ہے۔ لیکن اگر کوئی مسلمان آخرت کا ارادہ رکھتا ہے اور اسے مادی دنیا کی زیادتی پر 
ترجیح دیتا ہے تو یہ ان سے حسد دور کر دیتا ہے۔ اس لیے کہ آخرت کی نعمتیں لامحدود ہیں اس لیے 
حسد کرنے کی ضرورت نہیں کیونکہ درحقیقت گھومنے پھرنے کی بہت سی نعمتیں ہیں وہ کبھی ختم 
نہیں ہوں گی۔ لیکن دنیا میں پائی جانے والی محدود چیزوں کا جتنا زیادہ مقصد اور خواہش کرے گا وہ 
اتنا ہی زیادہ غیرت مند ہوگا۔ 


عرزت اور ذلت 


شام کی طرف مہم کے دوران مسلمانوں کی ایک فوج نے یروشلم کا محاصرہ کر لیا یہاں تک کہ اس 
کے لوگ اس شرط پر شہر کا کنٹرول مسلمانوں کے حوالے کرنے پر راضی ہو گئے کہ خلیفہ عمر 
بن خطاب رضی اللہ عنہ خود ان کے پاس آئیں۔ وہ راضی ہو گیا اور طویل سفر کے بعد یروشلم پہنچا۔ 
جب وہ یروشلم کے قریب تھا تو اس نے اپنے جرنیلوں سے ملاقات کی اور ابو عبیدہ بن جراح رضی 
اللہ عنہ نے انہیں مشورہ دیا کہ وہ عمدہ لباس پہنیں اور رسمی گھوڑے پر سوار ہوں۔ عمر رضی اللہ 
عنہ نے ان کی سرزنش کی اور انہیں یاد دلایا کہ وہ روئے زمین پر سب سے ذلیل لوگ ہیں اور اللہ 
تعالیٰ نے انہیں اپنے نبی محمد صلی اللہ علیہ وسلم سے نوازا۔ اور اگر وہ کسی اور چیز میں عزت 
عتین گے صتھ تعالیٰ انہیں ظلیل :کر کا لی تو آہام بای وص الااطلیہ لات الارانای کین 

میں بحث کی گئی ہے۔ 69-70 


سنن ابوداؤد نمبر 4297 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
متنبہ کیا ہے کہ عنقریب ایک ایسا دن آنے والا ہے جب دوسری قومیں امت مسلمہ پر حملہ آور ہوں 
گی اور اگرچہ وہ کثیر تعداد میں ہوں گی۔ دنیا کی طرف سے غیر معمولی سمجھا جائے ,الہ تعالیٰ 
دوسری قوموں کے دلوں سے مسلمانوں کا خوف نکال دے گا۔ یہ مسلم قوم کی مادی دنیا سے محبت 
اور موت سے نفرت کی وجہ سے ہوگا۔ 


سخاب کر اج رضی اھ ابی قدادسش کم پرری فویون تر خال اکن سکم مسلتان آع دا 
میں زیادہ ہیں دنیا میں ان کا کوئی سماجی یا سیاسی اثر و رسوخ نہیں ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے اپنی زندگی اسلام کی تعلیمات کے مطابق بسر کی اور دنیا کی حلال 
لذتوں سے لطف اندوز ہونے کے بجائے آخرت کی تیاری کی۔ جبکہ آج اکثر مسلمانوں نے اس کے 
برعکس ذہنیت اختیار کر لی ہے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ تمام گناہوں کی جڑ مادی دنیا کی محبت 
ہے۔ اس کی ؤجِۂ یہ ہے کہ جو بھی گناہ گیا جاتا ہے وہ۔اىن کی محبت اور خواہش سے کیا جاتا ہے۔ 
مادی دنیا کو چار پہلوؤں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے :شہرت؛ قسمت: اختیار اور کسی کی سماجی 
زندگی جیسے ان کے رشتہ دار اور دوست۔ یہ ان چیزوں کے زیادہ حصول میں ہے جو گناہوں کی 


طرف لے جاتے ہیں جیسے کہ قسمت کی محبت میں ناجائز دولت کمانا۔ یھی وجہ ہے کہ جامع ترمذی 
نمبر 2376 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ دولت اور اختیار کی محبت ایمان کے 
لیے اس تباہی سے زیادہ تباہ کن ہے کہ اگر دو بھوکے بھیڑیوں کو بکریوں کے ریوڑ پر چھوڑ دیا 
جائے۔ جب بھی لوگ مادی دنیا کے ان پہلوؤں کی زیادتی کے خواہاں ہوتے ہیں تو یہ ہمیشہ اللہ تعالیٰ 
کی نافرمانی کا باعث بنتا ہے۔ جب ایسا ہوتا ہے تو اللہ تعالیٰ کی رحمت ختم ہو جاتی ہے جو مصیبت 
کے میا کچھ نہیں دی 


حالانکہ بعض مسلمانوں کا خیال ہے کہ مادی دنیا کی ضرورت سے زیادہ چیزوں کا تعاقب کرنا 
نقصان دہ ہے یہ وہ چیز ہے جس کے خلاف نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم نے بہت سی احادیث میں 
تنبیہ کی ہے جیسے کہ صحیح بخاری نمبر 3158 میں موجود ہے۔ کہ وہ مسلمانوں کی غربت سے 
نہیں ڈرتا تھا۔ اسے جس چیز کا اندیشہ تھا وہ یہ تھا کہ مسلمان اس مادی دنیا کی زیادتی کے پیچھے 
لگ جائیں گے؛ جیسے کہ دولت کی زیادتی؛ اور اس کی وجہ سے وہ اس پر ایک دوسرے سے مقابلہ 
کریں گے اور یہ ان کی تباہی کا باعث بنے گا۔ جیسا کہ اس حدیث میں متنبہ کیا گیا ہے کہ یہ گزشتہ 
امتوں کا طرز عمل تھا۔ 


چونکہ مادی دنیا محدود ہے یہ ظاہر ہے کہ اگر لوگ اپنی ضروریات سے زیادہ چاہیں تو اس میں 
مقابلہ کرنا پڑے گا۔ یہ مقابلہ انہیں ان خصوصیات کو اپنانے پر مجبور کرے گا جو ایک سچے مسلمان 
کے کردار سے متصادم ہوں جیسے کہ دوسروں کے لیے حسد اور دشمنی۔ وہ ایک دوسرے کی دیکھ 
بھال کرنا چھوڑ دیں گے کیونکہ وہ مادی دنیا کو جمع کرنے اور جمع کرنے میں مقابلہ کرنے میں 
بہت مصروف ہیں۔ اور وہ صحیح بخاری نمبر 6011 میں موجود ایک حدیث میں دی گئی نصیحت 
کے خلاف ہوں گے؛ جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ جب جسم کا کوئی حصہ کسی بیماری میں 
مبتلا ہو جائے تو باقی جسم کو درد میں شریک ہو کر مسلمانوں کو ایک جسم کی طرح عمل کرنا 
چاہیے۔ یہ مقابلہ ایک مسلمان کو دوسروں کے لیے وہی پسند کرنا چھوڑ دے گا جو وہ اپنے لیے پسند 
کرتے ہیں جو کہ جامع ترمذی نمبر 2515 میں موجود حدیث کے مطابق ایک سچے مومن کی 
خصوصیت ہے کیونکہ وہ دنیاوی چیزوں میں اپنے ساتھی مسلمانوں پر سبقت لے جانا چاہتے ہیں۔ اس 
مقابلے پر قائم رہنا ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی رضا کے بجائے مادی دنیا کی خاطر محبتء نفرت 
دینے اور سب کچھ روکنے کا سبب بنے گاء جو کہ سنن میں موجود ایک حدیث کے مطابق ایمان کی 
تکمیل کا ایک پہلو ہے۔ ابوداؤدہ نمبر 4681۔ یہ مقابلہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم اور آج کے بہت 
سے مسلمانوں کے درمیان اختلاف ہے۔ 


اگر مسلمان دوبارہ طاقت حاصل کرنا چاہتے ہیں اور اسلام پر اثر انداز ہونا چاہتے ہیں تو انہیں اس 
مادی دنیا کو حاصل کرنے اور جمع کرنے کی کوشش پر آخرت کی تیاری کو ترجیح دینی چاہیے۔ یہ 
انفرادی سطح سے ہونا چاہیے جب تک کہ اس کا اثر پوری قوم پر نہ پڑے۔ 


برتری اور کامیابی 


شام کی طرف مہم کے دوران مسلمانوں کی ایک فوج نے یروشلم کا محاصرہ کر لیا یہاں تک کہ اس 
کے لوگ اس شرط پر شہر کا کنٹرول مسلمانوں کے حوالے کرنے پر راضی ہو گئے کہ خلیفہ عمر 
بن خطاب رضی اللہ عنہ خود ان کے پاس آئیں۔ اس نے اتفاق کیا اور ایک طویل سفر کے بعد وہ 
یروشلم پہنچا جہاں اس نے یروشلم کے لوگوں کے ساتھ ایک امن معاہدہ کیا جس میں لوگوں کو ان کی 
اس پر جسمانی اور مذہبی آزادی کی ضمانت دی گئی جب تک کہ وہ ٹیکس )جزیہ (ادا کرتے رہیں۔ 
امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 296-295 میں بحث 


وقت کے ساتھ مسلمانوں کی تعداد میں اضافہ ہونے کے باوجود ظاہر ہے کہ مسلمانوں کی طاقت میں 
کمی آئی ہے۔ ہر مسلمان اپنے عقیدے کی مضبوطی سے قطع نظر قرآن پاک کی صداقت پر یقین رکھتا 
ہے کیونکہ اس سے ان کا ایمان ختم ہو جائے گا۔ درج ذیل آیت میں اللہ تعالیٰ نے برتری اور کامیابی 
حاصل کرنے کی کنجی بتائی ہے جس سے دنیا بھر کے مسلمان اس کمزوری اور غم کو دور کر دیں 
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' دو 


پس تم کمزور نہ ہو اور غم نہ کرو اور تم ہی غالب رہو گے اگر تم مومن ہو“۔ 


الله تعالیٰ نے واضح کر دیا ہے کہ مسلمانوں کو اس برتری اور دونوں جہانوں میں کامیابی حاصل 
کرنے کے لیے صرف سچے مومن بننے کی ضرورت ہے۔ حقیقی عقیدہ میں الله تعالیٰ کے احکامات 
کو بجا لاناء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات 
کے مطابق صبر سے کرنا ہے۔ اس میں اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے لیے فرائض شامل ہیںء جیسے کہ 
دوسروں کے لیے وہی محبت کرنا جو اپنے لیے پسند کرتا ہے جس کی نصیحت جامع ترمذی نمبر 
میں موجود حدیث میں آئی ہے۔ تعلیمات اس رویہ کے ذریعے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو 2515 


کامیابئ اور برٹزی حاضل:ہوئی۔ اوز اگر مسلمان این کو حاضل کرنا چاہٹے ہیں تو انہیں آئن: راہ 
رانٹ:پن واپس آتا جاہیہ۔ جیسا کہ متلماق قرآن:پاک پر یقن رکھکے ہین اہین اس آسادہ العلیٔم کو 
سمجھنا چاہیے اور اس پر عمل کرنا چاہیے۔ 


ایک مسافر 


شام کی طرف مہم کے دوران مسلمانوں کی ایک فوج نے یروشلم کا محاصرہ کر لیا یہاں تک کہ اس 
کے لوگ اس شرط پر شہر کا کنٹرول مسلمانوں کے حوالے کرنے پر راضی ہو گئے کہ خلیفہ عمر 
بن خطاب رضی اللہ عنہ خود ان کے پاس آئیں۔ وہ راضی ہو گیا اور طویل سفر کے بعد یروشلم پہنچا۔ 
عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے گورنر ابو عبیدہ بن جراح رضی اللہ عنہ کے گھر میں رہنے کی تاکید 
کی۔ عمر رضی اللہ عنہ کی عادت تھی کہ وہ ہمیشہ اپنے گورنروں کو دیکھتے رہتے تھے کہ وہ 
معاشرے کے رہنما کی طرح زندگی گزارتے اور برتاؤ کرتے تھے۔ جب وہ اپنے گھر میں داخل ہوا تو 
اسے تلوارء ڈھال اور زین کے سوا کچھ نظر نہ آیا۔ جب اس نے اپنے طرز زندگی کے بارے میں 
سوال کیا تو ابو عبیدہ رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ جو کچھ اس کے پاس تھا وہ اسے اس کی منزل 
یعنی آخرت تک پہنچانے کے لیے کافی ہے۔ عمر رضی اللہ عنہ رو پڑے اور کہا کہ دنیا نے ان سب 
اس پر امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطاب؛ ان کی زندگی اور اوقاتء کو بدل دیا ہے سوائے ان کے۔ 

جلد 2ء صفحہ 303-302 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 6416 میں موجود حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک مرتبہ اپنے صحابی عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما کو اس دنیا میں اجنبی یا مسافر کی طرح 
رہنے کی نصیحت کی۔ اور عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما نصیحت کرتے تھے کہ جب آدمی شام کو 
پہنچے تو صبح کے زندہ ہونے کی امید نہ رکھے۔ اور اگر وہ صبح کو پہنچ جائیں تو شام کو زندہ 
ہونے کی امید نہ رکھیں۔ اور یہ کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ بیماری کا سامنا کرنے سے پہلے 
اپنی اچھی صحت سے استفادہ کرے اور موت سے پہلے اپنی زندگی کا اچھا استعمال کرے۔ 


یہ حدیث مسلمانوں کو لمبی عمر کے لیے اپنی امید کو محدود کرنے کا درس دیتی ہے جو کہ آخرت 
کی تیاری میں ناکامی کا سب سے بڑا سبب ہے جب کہ اپنی پوری کوشش کو مادی دنیا کے لیے وقف 
کر یا سے کونکر و ایک سلتای کی قائن کر سے کر آفوت کو انازی کۓ لئے :ان کے پان کائی 
نکر ےس کے ع اوت لان کی ران جار شی انا کو انتا سمل کرں سی ست ٢ھ‏ اھب ان 
کے بجائے انہیں کسی ایسے شخص کی طرح برتاؤ کرنا چاہئے جو اسے چھوڑنے والا ہے؛ کبھی 


واپس نہ آنے والا ہے۔ اس سے انسان کو ترغیب ملے گی کہ وہ اپنی کوششوں کی اکثریت کو اپنی 
آخری منزل یعنی آخرت کی تیاری میں وقف کردے اور مادی دنیا کے حصول میں اپنی کوششوں کو 
محدود کردے جو ان کی ضرورت اور ذمہ داریوں سے باہر ہے۔ اس تصور پر پورے قرآن پاک اور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث میں بحث ہوئی ہے مثال کے طور پر باب 40 غافرء آیت 
:39 


یہ دنیوی زندگی تو محض ]عارضی [لطف اندوزی ہےە اور درحقیقت آخرت - یہی ]مستقل [ٹھکانے ” 
گا گر سے 


جامع ترمذی کے نمبر 28377 میں زیر بحث مرکزی حدیث سے ملتی جلتی ایک حدیث میں حضور نبی 
الرم صلی الع 1ھ رسلم کے اس کشیاش اج ا کن :بک شراں کے طو پر بیاع رمیا جر اس 
کی شا مو تر ا ضاران کر کا سے امت فی فک ازر اضر دی سے آگے اھتا ہی العھیر کامتان 
الله علیہ وسلم نے اس دنیا کی دنیاوی نوعیت کو ظاہر کرنے کے لیے اس کا موازنہ سایہ سے کیا جو 
کہ سب جانتے ہیں کہ ظاہری طور پر مستقل ہونے کے باوجود زیادہ دیر تک نہیں رہتی۔ کچھ لوگوں 
کو مادی دنیا اس طرح ظاہر ہو سکتی ہے۔ وہ ایسا برتاؤ کرتے ہیں جیسے دنیا ہمیشہ باقی رہے گی 
جبکہ حقیقت میں یہ بہت جلد ختم ہو جائے گی۔ 


اس کے علاوہ اس حدیث میں سوار کا ذکر ہے نہ کہ پیدل چلنے والے کا۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ سوار 
پیدل سفر کرنے والے کے مقابلے میں نمایاں طور پر کم آرام کرے گا۔ اس سے مزید معلوم ہوتا ہے 
کہ انسان کا اس دنیا میں قیام بہت مختصر ہے۔ یہ سب پر بالکل واضح ہے۔ یہاں تک کہ جو لوگ 
بوڑھے ہو جاتے ہیں وہ تسلیم کرتے ہیں کہ ان کی زندگی ایک جھلک میں گزر گئی۔ تو درحقیقت 
:چاہے کوئی بڑھاپے کو پہنچے یا نہ پہنچے زندگی صرف ایک لمحہ ہے۔ باب 79 نزیاتء آیت 46 


جس دن وہ اسے دیکھیں گےء گویا وہ اس دنیا میں باقی نہیں رہے تھے سوائے ایک دوپہر یا صبح ” 


کے 


درحقیقت مادی دنیا ایک پل کی مانند ہے جسے عبور کرنا ہے نہ کہ مستقل گھر کے طور پر۔ جس 
طرح کوئی شخص بس اسٹیشن کو اپنا گھر نہیں سمجھتا یہ جانتے ہوئے کہ وہ وہاں تھوڑے ہی 
عرصے کے لیے ٹھہرے گا اسی طرح ابدی آخرت تک پہنچنے سے پہلے دنیا ایک مختصر پڑاؤ 
ہے۔ 


جب کوئی زندگی بھر کی چھٹیوں میں ایک بار جاتا ہے تو زیادہ تر معاملات میں وہ عیش و آرام کی 
گھریلو اشیاءء جیسے کہ ایک وسیع اسکرین ٹیلی ویژن پر اپنے اخراجات کو محدود کر دیتے ہیں اور 
اس کے بجائے ان کا ہوٹل جو بھی خدمات پیش کرتا ہے اس کے ساتھ کام کرتا ہے۔ وہ اس طرح برتاؤ 
کرتے ہیں کیونکہ وہ سمجھتے ہیں کہ ہوٹل میں ان کا قیام مختصر ہو گا اور جلد ہی وہ واپس جانے 
کے لیے واپس نہیں جائیں گے۔ یہ ذہنیت انہیں چھٹیوں کی منزل کو اپنے مستقل گھر کے طور پر لینے 
سے روکتی ہے۔ اسی طرح لوگوں کو زمین پر ایک مقصد کے لیے بھیجا گیا تھا جو یقینی طور پر 
اسے اپنا مستقل ٹھکانہ بنانا نہیں تھا۔ اس کے بجائے انہیں اس سے رزق لینے کے لیے بھیجا گیا تاکہ 
وہ اپنے مستقل گھر یعنی آخرت تک بحفاظت پہنچ سکیں۔ 


جب بھی کوئی شخص سفر کرنے کا ارادہ کرتا ہے تو وہ سب سے پہلے وہ سامان حاصل کرتا ہے 
جس کی اسے ضرورت ہوتی ہے تاکہ سفر کو آرام دہ اور کامیاب بنایا جاسکے۔ جیسا کہ قرآن کریم 
:میں بتایا گیا ہے کہ آخرت کا بہترین سامان تقویٰ ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 197 
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“بے شک بہترین رزق الله سے ڈرنا ہے 


نان 1ھ تر کس اوک ملاع اھ فان کے اما کر یر دا گزتائی اس کی سانکری سے 
اجتناب کرتا ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے اس یقین کے ساتھ کہ وہ صرف اپنے 
بندوں کے لیے بہترین چیز کا انتخاب کرتا ہے۔ دنیا سے آخرت تک کا سفر مکمل کرنے کے لیے 
دوسرے رزق جیسے خوراک کی ضرورت ہے۔ لیکن جس رزق کو ترجیح دی جائے وہ تقویٰ ہے 
کیونکہ یہ واحد رزق ہے جو کسی کو دنیا اور آخرت دونوں میں فائدہ پہنچاتا ہے۔ جبکہ رزق کی باقی 
تمام اقسام مثلاً کھاناء مال اور مکان کسی کو اس دنیا میں فائدہ دے گا جب تک کہ آخرت کے لیے وقف 
نہ ہو جیسے صدقہ کرناء لیکن یہ درحقیقت تقویٰ کا حصہ ہے۔ 


چونکہ مادی دنیا کسی شخص کا مستقل ٹھکانہ نہیں ہے لہٰذا ان کو چاہیے کہ زیر بحث مرکزی حدیث 
پر عمل کریں اور یا تو اجنبی یا مسافر کی طرح زندگی گزاریں۔ 


اجنبی ہونے کی پہلی حالت وہ ہے جو اپنے دل و دماغ کو اپنے عارضی گھر سے نہیں لگاتا۔ ان کا 
مقصد صرف اتنا ہے کہ کافی سامان اکٹھا کریں تاکہ وہ اپنے مستقل گھر یعنی آخرت میں بحفاظت 
واپس لوٹ سکیں۔ یہ اس شخص کی طرح ہے جو کام کے ویزے پر کسی بیرونی ملک میں رہتا ہے۔ 
ان کے کام کی جگہ ان کا گھر نہیں ہے۔ صرف پیسہ کمانے کی جگہ تاکہ وہ اس کے ساتھ اپنے وطن 
واپس لوٹ سکیں۔ یہ شخص کبھی بھی اجنبی ملک کو اپنا گھر نہیں سمجھے گا۔ اس کے بجائے وہ 
صرف ضروری چیزوں پر خرچ کرتے ہیں اور اپنی دولت کو بچانے پر توجہ دیتے ہیں تاکہ وہ زیادہ 
سے زیادہ دولت واپس اپنے حقیقی اور مستقل گھر میں لے جائیں۔ اگر اس شخص نے اپنی ساری یا 
زیادہ تر دولت بیرون ملک خرچ کر دی اور خالی ہاتھ اپنے وطن واپس آ گیا تو بلاشبہ ان کے رشتہ 
داروں کے نزدیک وہ قابل ملامت تصور کیا جائے گا۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ وہ ورک ویزا پر کسی 
دوسرے ملک میں رہنے کے اپنے مشن اور مقصد میں ناکام رہے ہیں۔ اسی طرح ایک مسلمان کو 
چاہیے کہ اپنی کوششوں کی اکثریت رزق کے حصول میں وقف کر دے تاکہ آخرت کی طرف لے 
جائے۔ انہیں مادی دنیا کی آسائشوں کے لیے دوسروں کے ساتھ مقابلہ نہیں کرنا چاہیے۔ اس کے 
بجائے انہیں ابدی آخرت کے حصول کے لیے اپنے مشن پر توجہ مرکوز کرنی چاہیے۔ اگر وہ اپنے 
عارضی گھر کو سنوارنے میں بہت زیادہ محنت کریں گے تو وہ آخرت میں بغیر تیاری اور خالی ہاتھ 
داخل ہوں گے اور اس لیے اپنے اس مشن میں ناکام ہوں گے جو اللہ تعالیٰ نے انہیں سونپا ہے۔ ایک 
مسلمان کو اپنے ساتھ ایماندار ہونا چاہیے اور اس بات پر غور کرنا چاہیے کہ وہ دن کے کتنے گھنٹے 


مادی دنیا اور آخرت کی تیاری کے لیے وقف کرتے ہیں۔ یہ خود غور و فکر انہیں دکھائے گا کہ ان 
:کی ذہنیت صحیح ہے یا نہیں اور آخرت پر ان کا ایمان کتنا مضبوط ہے۔ باب 87 العلاء آیات 17-16 


"لیکن تم دنیا کی زندگی کو ترجیح دیتے ہو۔ جب کہ آخرت بہتر اور پائیدار ہے۔ 


حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کو بنی نوع انسان کی طرف اس وقت بھیجا گیا جب وہ سب سے 
ذلیل تھے اور ان کی اکثریت گناہوں کی زندگی گزار رہی تھی جس کی وجہ سے وہ جہنم میں داخل ہو 
گئے تھے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے انہیں واضح دلائل کے ساتھ راہ حق کی طرف بلایا۔ ان 
میں سے بہت سے لوگوں نے اس کے واضح پیغام کو قبول کیا اور اس کی پیروی کی۔ اس نے ان سے 
وعدہ کیا کہ اسلام بہت سی قوموں کو فتح کرے گا اور مسلمانوں کو بہت زیادہ دولت حاصل ہوگی۔ 
لیکن اس نے انہیں متنبہ کیا کہ وہ مادی دنیا کی آسائشوں میں مشغول نہ ہوں۔ اس تنبیہ کی ایک مثال 
سنن ابن ماجہ نمبر 3997 میں موجود ایک حدیث میں مذکور ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے 
متنبہ کیا ہے کہ مادی دنیا کی غیر ضروری آسائشوں کے لیے مقابلہ کرنا انسانوں کو تباہ کر دے گا۔ 
اس لیے انھوں نے مسلمانوں کو نصیحت کی کہ وہ اپنی ذمہ داریوں اور ضروریات کو پورا کرنے 
کے لیے بنیادی ضروریات پر قناعت کریں اور آخرت کی تیاری پر توجہ دیں۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم نے مسلمانوں سے جو وعدہ کیا تھا وہ سب پورا ہوا۔ جب مسلمانوں کے لیے دنیا کھول دی گئی 
تو ان کی اکثریت مسابقتء جمع؛ ذخیرہ اندوزی اور مادی دنیا کی زیادتی سے لطف اندوز ہونے میں 
مصروف ہوگئی۔ چنانچہ انہوں نے آخرت کی تیاری صحیح طریقے سے ترک کر دی جیسا کہ انہیں 
حضور صلی اللہ علیہ وسلم نے فرمایا تھا۔ صرف چند لوگوں نے ان کی نصیحت کو قبول کیا اور اپنی 
ضروریات اور ذمہ داریوں کو پورا کرنے کے لیے مادی دنیا سے صرف وہی لیا اور اپنی زیادہ تر 
ششیں ابدی آخرت کی تیاری میں وقف کر دیں۔ یہ چھوٹی سی جماعت, یعنی صحابہ کرام رضی اللہ 
عنہمء اور نیک پیشروء آخرت میں حضور صلی اللہ علیہ وسلم کے ساتھ مل گئے اور عملی طور پر 
آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی نصیحت اور نقش قدم پر چلتے رہے۔ دوسری طرف؛ اکثریت اپنی غفلت 
میں مادی دنیا کا پیچھا کرتی رہی یہاں تک کہ موت نے انہیں بغیر تیاری کے پکڑ لیا۔ 


دوسری ذہنیت جو مسلمانوں کو اختیار کرنی چاہیے جیسا کہ زیر بحث مرکزی حدیث میں نصیحت کی 
گئی ہے وہ مسافر کی ہے۔ یہ شخص اس مادی دنیا کو اپنا گھر نہیں سمجھتا بلکہ اپنے حقیقی گھر یعنی 


آخرت کی طرف سفر کرتا ہے۔ یہ ذہنیت ایک بیک پیکر جیسی ہے جو مختلف شہروں میں سو سکتا 
ہے لیکن انہیں کبھی اپنا گھر نہیں سمجھتا۔ وہ اپنے ساتھ صرف وہی سامان لے جاتے ہیں جو وہ 
معنی؛ لوازم لے سکتے ہیں۔ اس میں وہ چیزیں شامل ہیں جن کی انہیں زندہ رہنے کے لیے ضرورت 
ہے اور یہ انھیں اپنی منزل تک محفوظ طریقے سے پہنچنے میں مدد کرے گی۔ ایک بیک پیکر کبھی 
بھی غیر ضروری اشیاء کو پیک نہیں کرے گا یہ جانتے ہوئے کہ یہ چیزیں ان کے لئے صرف ایک 
بوجھ ہوں گی۔ اور نہ ہی وہ اپنے سفر کو محفوظ طریقے سے مکمل کرنے کے لیے ضروری سامان 
پیک کرنے میں ناکام رہیں گے۔ اسی طرح ایک ذہین مسلمان صرف اس مادی دنیا سے اعمال اور قول 
کے حوالے ہے اعمال جمع کرتا ہے جو اسے آخرت مین محفوظ طریقے سے پہتچھتے میں مدد فراہم 
کرتا ہے۔ وہ ان تمام افعال و کلام سے منہ موڑ لیں گے جو ان کے لیے دنیا اور آخرت دونوں میں 
بوجھ بن جائیں گے۔ سنن ابن ماجہ؛ نمبر 4104 میں موجود ایک حدیث میں حضور اکرم صلی اللہ 
: علیہ وسلم نے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو اپنانے کی تلقین کی۔ 


بے شک ہم نے جو کچھ زمین پر ہے اس کو اس کی زینت بنایا ہے تاکہ ہم ان کو آزمائیں کہ ان میں ' 
سے کون اچھے عمل کرتا ہے۔ اور جو کچھ اس پر ہے ہم اسے ایک بنجر زمین بنا دیں گے۔ 


ایک مسلمان کو یہ سمجھنا چاہیے کہ دن اور رات صرف مختصر مراحل ہیں جن میں لوگ سفر کرتے 
0 ۷ًٰی 000/00 
کے ھا روچ یھی کیل کری و سم کر ریت کے کرس بس ھا و وا 
ہے اور وہ آخرت تک پہنچ جائیں گے۔ یہاں تک کہ اگر سفر لمبا لگتا ہے تو یہ بالآخر ایک لمحے کی 
طرح محسوس ہوگا لہذا اسے ختم ہونے سے پہلے اسے اطاعت کا لمحہ بنانا چاہئے جب کہ وہ تیار 
:نہیں ہیں۔ باب 79 نزیات؛ آیت 46 


جس دن وہ اسے دیکھیں گے گویا وہ اس دنیا میں باقی نہیں رہے تھے سوائے ایک دوپہر یا صبح ” 


کے 


ہر سانس کے ساتھ دنیا کو پیچھے چھوڑ کر آخرت کی طرف بڑھ رہے ہیں۔ اگر چہ بظاہر کوئی 
حرکت نہیں کرتا لیکن حقیقت میں دن اور رات ان کی آمدورفت کا کام کرتے ہیں جو انہیں تیزی سے 
بغیر توقف کے اگلی دنیا میں لے جاتے ہیں۔ 


مسلمانوں کو یہ جان لینا چاہیے کہ چونکہ وہ اللہ تعالیٰ کے بندے ہیں جلد ہی ایک دن آئے گا جب وہ 
اس کی طرف لوٹیں گے۔ جب وہ واپس آئیں گے تو انہیں پوچھ گچھ کے لیے روک دیا جائے گا۔ اس 
لیے انہیں اس تفتیش کے لیے کچھ اچھی تیاری کرنی چاہیے۔ انہیں چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے 
احکامات کو پورا کریںء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کریں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کریں۔ 
لیکن اگر وہ غافل رہیں اور تیاری میں ناکام رہیں تو ان سے جو کچھ ہو چکا ہے اور جو باقی ہے اس 
کے لیے ان سے کارروائی کی جائے گی۔ 


صحابی عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما کی نصیحت کی طرف چلتے ہیں جس کا ذکر زیر بحث 
مرکزی حدیث میں ہے۔ اس کا پہلا حصہ اس دنیا میں لمبی زندگی کی امید کو مختصر کرنے کی 
اہمیت کو اجاگر کرتا ہے۔ ایک مسلمان کو یہ یقین نہیں کرنا چاہئے کہ وہ اس دنیا میں طویل عرصے 
تک رہیں گے کیونکہ وہ کسی بھی وقت مر سکتے ہیں۔ یہاں تک کہ اگر کوئی کئی سال تک زندہ رہتا 
ہے تو پھر بھی لگتا ہے کہ زندگی ایک جھٹکے میں چلی گئی ہے۔ یہ وہی ہے جو عبداللہ بن عمر 
رضی اللہ عنہما نے مسلمانوں کو نصیحت کرتے ہوئے اشارہ کیا ہے کہ اگر وہ شام کو پہنچیں تو وہ 
صبح کو زندہ ہوں گے۔ یہ ذہنیت دنیاوی ذمہ داریوں کو نبھانے اور آخرت کی تیاری کے لیے مادی 
دنیا سے صرف اس چیز کو لینے کی بنیادی وجہ ہے۔ جب کہ لمبی عمر کی امید رکھنا اس کے مخالف 
معنی کی اصل وجہ ہے اس سے انسان کو اعمال صالحہ اور گناہوں سے باز رہنے کے ذریعے 
آخرت کی تیاری میں تاخیر ہوتی ہے اور اسے اس پر یقین رکھتے ہوئے مادی دنیا کو جمع اور ذخیرہ 
,کرنے کی ترغیب ملتی ہے۔ بہت طویل ہو جائے گا 


اس کے علاوہہ عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ نے بھی مسلمانوں کو بیماری کا سامنا کرنے سے پہلے 
اپنی اخھی فلت کا ضحع انتعبل کرت ے کی یت کی اتی تد اکن لرگ :اجھی ضعت کی 
قدر صرف اس کے کھو جانے کے بعد کرتے ہیں جس کی تنبیہ صحیح بخاری نمبر 6412 میں 
موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ اچھی صحت کے استعمال کا مطلب یہ ہے کہ مسلمان اپنی جسمانی اور 


تی طالت کر اطاعت نین اسکسل کرے: ال ضالیٰ کن ظرخات ٹیک اعال :کرت :اور گتاہوں سے 
پرہیز کرنے سے قبل اس کے کہ وہ اس وقت تک پہنچ جائیں جب وہ نیک اعمال کرنے کی خواہش 
رکھتے ہوں لیکن خرابی صحت کی وجہ سے اب نہیں کر سکتے۔ ان کی اچھی صحت کا صحیح 
استعمال کرنے والے کو ان نیک اعمال کا اجر دیا جائے گا جو انہوں نے اپنی صحت کے دوران کیے 
تھے یہاں تک کہ جب وہ بیماری کا سامنا کریں اور انہیں مزید نہ کر سکیں۔ اس کی تصدیق صحیح 
بخاری نمبر 2996 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ جبکہ جو شخص اپنی صحت کا صحیح 
استعمال نہیں کرتا وہ بیمار ہونے پر اس ممکنہ اجر سے محروم ہو جاتا ہے۔ درحقیقت ان کے پاس 
پشیمانی کے سوا کچھ نہیں بچے گا۔ 


عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ کی طرف سے دی گئی نصیحت کا آخری حصہ یہ ہے کہ انسان کو موت 
سے پہلے اپنی زندگی کا اچھا استعمال کرنا چاہیے۔ اس میں ان تمام چیزوں کا استعمال شامل ہے جو 
اعمال صالحہ کی طرف لے جاتی ہیں جیسے کہ مال اور ان تمام چیزوں سے اجتناب کرنا جو نیک 
کاموں سے روکتی ہیں جیسے کہ غیر ضروری مصروفیات۔ مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ 
اپنے وقت کا صحیح استعمال کریں اس سے پہلے کہ وہ اپنی ذمہ داریوں میں مشغول ہو جائیں جو 
فطری طور پر وقت گزرنے کے ساتھ ہوتی ہیںء جیسے کہ شادی۔ اور اپنی مالی ذمہ داریوں میں 
اشاقے سے تھی ا کرلت کرت احتسال مین 


جیسا کہ جامع ترمذی کی حدیث نمبر 2403 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی ہے کہ تمام لوگوں کو موت کے وقت ندامت ہوگی۔ نیکی کرنے والے پچھتائیں گے کہ انہوں 
نے مرنے سے پہلے مزید نیکیاں نہیں کیں۔ گنہگار شخص پچھتائے گا کہ اس نے اپنی موت سے پہلے 
سچے دل سے توبہ نہیں کی۔ اس دنیا میں لوگوں کو اکثر دوسرا موقع دیا جاتا ہے مثال کے طور پر 
ڈرائیونگ ٹیسٹ کو دوبارہ کرناء لیکن ایک شخص کے مرنے کے بعد کوئی کام نہیں ہوتا۔ پشیمانی ان 
کے کسی کام نہیں آئے گی۔ اس کے بجائےە یہ صرف ان کے درد اور تکلیف میں اضافہ کرے گا .لہٰذا 
مسلمانوں کو چاہیے کہ جو وقت انہیں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں جدوجہد کے لیے دیا گیا ہے اس سے 
پہلے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیل کرتے ہوئےە اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے 
اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہوئے اس لمحے کو استعمال کریں۔ کاموں کو کل تک موخر 
کرنے کی ذہنیت کو ترک کر دینا چاہیے کیونکہ اکثر معاملات میں یہ کل کبھی نہیں آتا۔ ایک مسلمان 
کو چاہیے کہ وہ آج پر توجہ مرکوز کرے اور اس لیے وہ کام کرے جس سے الہ تعالیٰ راضی ہو 
جیسا کہ کل اس دنیا میں آئے گا لیکن وہ اس کی گواہی دینے کے لیے زندہ نہ ہوں۔ 


مخلص سپاہی 


شام کی مہم کے دوران؛ رومی بادشاہء ہراکلیس قسطنطنیہ کی طرف پیچھے ہٹ گیا۔ وہاں اس نے ایک 
شخص سے جو مسلمانوں کی فوجوں میں سے ایک کا قیدی تھا مسلمانوں کی خصوصیات کے بارے 


امام محمد السلابی: عمر بن الخطابء ہز لائف اینڈ ٹائمز جلد 2ء صفحہ 1 میں سوال کیا۔ یہ بحث 
میں دذدرج ہے ۔ 


اس شخص نے مسلمان سپاہیوں کو دن میں نائٹ قرار دیا۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4168 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ مضبوط مؤمن اللہ تعالیٰ کے نزدیک کمزور مومن سے زیادہ محبوب ہے۔ 


پر لازمی طرں وو عحساتی طالتکاعر الہ میں فیتا ہے جیں کا انال اعتل الم کے لیے کرتا 
ہے۔ لیکن اس سے مراد علم اور اس پر عمل کرنا بھی ہے۔ جب کوئی اپنے علم پر عمل کرتا ہے تو 
اس سے یقین کا یقین پیدا ہوتا ہے۔ جس کا ایمان پختہ ہو وہ اپنے علم کے مطابق اپنے فرائض ادا کرے 
گا اور کمزور مومن کی طرح اندھی تقلید نہیں کرے گا۔ ایک کمزور مومن سنی سنائی باتوں کی بنیاد 
پر کسی چیز پر یقین کرتا ہے جیسے کہ اسے بتایا گیا کہ کوئی شخص ان کے گھر کے اندر ہے جبکہ 
مضبوط مومن یقین رکھتا ہے اور علم کی بنیاد پر عمل کرتا ہے مثال کے طور پر؛ اگر اس نے اپنے 
گھر کے اندر موجود شخص کو کھڑکی سے دیکھا۔ جس کا ایمان جتنا زیادہ مضبوط ہوتا ہے اللہ تعالیٰ 
کی اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے 
کی صورت میں اس کی اطاعت اتنی ہی زیادہ ہوتی ہے۔ اس کے نتیجے میں دونوں جہانوں میں ان کی 
:کامیابی میں اضافہ ہوتا ہے۔ باب 41 فصیلات,؛ آیت 53 


ہم أُن کو اپنی نشانیاں افق اور أُن کے اندر دکھائیں گے یہاں تک کہ اُن پر واضح ہو جائے گا کہ یہ ” 
حق ہے“'۔ 


اس شخص نے رات کے وقت مسلمان فوجیوں کو راہب بھی قرار دیا۔ 


صحیح بخاری نمبر 1145 میں موجود ایک الوہی حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے یہ نصیحت فرمائی کہ الله تعالیٰ ہر رات اپنی لامحدود شان کے مطابق قریب ترین آسمان پر نزول 
فرماتا ہے اور لوگوں کو دعوت دیتا ہے کہ وہ اس سے دعا کریں۔ ان کی ضروریات پوری کریں تاکہ 
وہ ان کو پورا کر سکے۔ 


رك کی ر ضافازات غیانت آف تتالیٰ کے ین اسان کے :اعلاسن کر ثابت کڑتی تے کیرتک کرٹ 
دوسری آنکھ انہیں نہیں دیکھ رہی ہوتی۔ اسے پیش کرنا اللہ تعالیٰ کے ساتھ مباشرت کرنے کا ذریعہ 
ہے۔ اور یہ اس کی بندگی کی علامت ہے۔ اس کے بے شمار فضائل ہیں مثال کے طور پر سنن نسائی 
نمبر 1614 میں موجود ایک حدیث میں کہا گیا ہے کہ یہ سب سے افضل نماز ہے۔ 


قیامت کے دن یا جنت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے بڑھ کر کسی کا درجہ نہیں 
ہو گا اور یہ درجہ براہِ راست رات کی نماز سے مربوط ہے۔ اس سے معلوم ہوتا ہے کہ جو لوگ رات 
کو نفلی نماز قائم کرتے ہیں انہیں دونوں جہانوں میں اعلیٰ درجات سے نوازا جائے گا۔ باب 17 
:الاسراء آیت 779 


اور رات کے کچھ حصے سے اس کے ساتھ نماز پڑھو ]یعنی قرآن کی تلاوت [اپنے لیے اضافی " 
]عبادت [کے طور پر۔ امید ہے کہ آپ کا رب آپ کو ایک قابل تعریف مقام پر اٹھائے گا۔ 


جامع ترمذی نمبر 3579 میں ایک حدیث ہے کہ مسلمان رات کے آخری حصے میں اللہ تعالیٰ کے 
سب سے زیادہ قریب ہوتا ہے۔ لہٰذا اگر اس وقت اللہ تعالیٰ کو یاد کیا جائے تو بے شمار نعمتیں حاصل 
ہو سکتی ہیں۔ 


تمام مسلمان چاہتے ہیں کہ ان کی دعائیں قبول ہوں اور ان کی حاجتیں پوری ہوں۔ لہٰذا انہیں رات کی 
نماز نفلی ادا کرنے کی کوشش کرنی چاہئے جیسا کہ صحیح مسلم نمبر 1770 میں موجود حدیث ہے 
کہ ہر رات میں ایک خاص گھڑی ہوتی ہے جب اچھی دعائیں قبول ہوتی ہیں۔ 


نفلی رات کی نماز کا قیام گناہوں سے بچنے کا ایک بہترین طریقہ ہے یہ انسان کو فضول اجتماعات 
سے دور رہنے میں مدد دیتا ہے اور یہ انسان کو بہت سی جسمانی بیماریوں سے بچاتا ہے۔ جامع 
ترمذی نمبر 3549 میں ایک حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 


رات کی نماز کے لیے تیاری کرنی چاہیےء خاص طور پر سونے سے پہلے زیادہ کھانے پینے سے 
نہیں کیونکہ یہ سستی کو جنم دیتی ہے۔ کسی کو دن میں غیر ضروری طور پر خود کو تھکانا نہیں 
چاہئے۔ دن میں ایک مختصر جھپکی اس میں مدد کر سکتی ہے۔ آخر میں گناہوں سے بچنا چاہیے اور 
اللہ تعالیٰ کی اطاعت کے لیے کوشش کرنی چاہیے اس کے احکام کو بجا لاتے ہوئے؛ اس کی 
ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور تقدیر کا مقابلہ صبر کے ساتھ کرنا چاہیے کیونکہ فرمانبرداروں 
کزاشت قنز کی کناز: ادا کنا اسان ہے۔ 


اس شخص نے مسلمان فوجیوں کو ایسے لوگ بھی قرار دیا جو کبھی بھی غیر قانونی طور پر کوئی 


ناجائز استعمال کرنا کبیرہ گناہ ہے۔ اس میں غیر قانونی دولت کا استعمالء غیر قانونی اشیاء کا استعمال 
اور غیر قانونی کھانا کھانا شامل ہے۔ یہ بات قابل غور ہے کہ اسلام نے جن مخصوص چیزوں کو 
حرام قرار دیا ہے جیسے کہ شراب صرف وہی چیزیں نہیں ہیں جو حرام ہیں۔ درحقیقت حلال چیزیں 
بھی حرام ہو سکتی ہیں اگر وہ حرام چیزوں سے حاصل کی گئی ہوں۔ مثال کے طور پرء حلال کھانا 
حرام ہو سکتا ہے اگر اسے حرام مال سے خریدا جائے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ 
وہ اس بات کو یقینی بنائیں کہ وہ صرف حلال چیزوں سے نمٹتے ہیں کیونکہ یہ کسی کو برباد کرنے 
کے لیے حرام کا صرف ایک عنصر لیتا ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح مسلم نمبر 2346 کی ایک حدیث میں 
ایک مرتبہ تنبیہ فرمائی ہے کہ جو شخص ناجائز استعمال کرے گا اس کی تمام دعائیں رد ہوں گی۔ اگر 
الله تعالیٰ سے ان کی دعائیں رد ہو جائیں تو کیا ان کی کوئی نیکی قبول ہونے کی امید رکھی جا سکتی 
ہے؟ درحقیقت اس کا جواب صحیح بخاری نمبر 1410 میں موجود ایک اور حدیث میں دیا گیا ہے۔ 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح طور پر تنبیہ فرمائی کہ الله تعالیٰ صرف حلال کو 
قبول کرتا ہے۔ لہذا ہر وہ عمل جس کی بنیاد ناجائز ہو مثلاً حرام مال کے ساتھ حج کرنا مردود ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے صحیح بخاری نمبر 3118 میں موجود ایک 
حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ اس قسم کے آدمی کو قیامت کے دن جہنم میں بھیج دیا جائے گا۔ باب 2 
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اور آپس میں ایک دوسرے کا مال ناحق نہ کھاؤ اور نہ ہی اسے حکمرانوں کے پاس بھیجو تاکہ 
"'[ لوگوں کے مال کا کچھ حصہ گناہ میں کھاؤء حالانکہ تم جانتے ہو کہ یہ حرام ہے۔ 


اس شخص نے مسلمان سپاہیوں کو ایسے لوگ بھی قرار دیا جو دوسروں تک اسلامی سلامتی کا پیغام 


صحیح بخاری نمبر 12 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اسلام میں پائے جانے والے ایک اچھے معیار کی نصیحت کی۔ یعنی سلام کا اسلامی سلام ان لوگوں 
تک پہنچانا جن کو وہ جانتا ہے اور جن کو وہ نہیں جانتے۔ 


اس اچھی خصوصیت پر عمل کرنا ضروری ہے کیونکہ آج کل مسلمان اکثر صرف ان لوگوں کو امن 
کا اسلامی سلام پھیلاتے ہیں جنہیں وہ جانتے ہیں۔ اسے سب تک پہنچانا ضروری ہے کیونکہ اس سے 
لوگوں میں محبت پیدا ہوتی ہے اور اسلام مضبوط ہوتا ہے۔ درحقیقت یہ خصوصیت صحیح مسلم نمبر 
میں موجود حدیث کے مطابق جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ 194 


ایک مسلمان کو یہ کبھی نہیں بھولنا چاہیے کہ وہ دوسروں کو بھیجے جانے والے ہر سلام کے لیے کم 
از کم دس انعامات حاصل کریں گے چاہے دوسرے ان کا جواب نہ دیں۔ سنن ابوداؤد نمبر 5195 میں 
موجود حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 


آخر میں ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنی زبانی اور جسمانی نقصان کو دوسروں کے نفس اور مال 
سے دور رکھ کر اپنی دوسری تقریر اور عمل میں اس امن کا مظاہرہ کرتے ہوئے سلامتی کے 
اسلامی سلام کو صحیح طریقے سے پورا کرے۔ یہ حقیقت میں سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود 
حدیث کے مطابق سچے سمسلمان اور مومن کی تعریف ہے۔ 


اس شخص نے مسلمان سپاہیوں کو بھی ایسے لوگ قرار دیا جنہوں نے ان کی مخالفت کرنے والوں کو 
تباہە کر دیا۔ 


یہ مسلمانوں کو ثابت قدم رہنے کی اہمیت کی یاد دلاتا ہے جب بھی ان پر ان کے دشمنوں یعنی شیطان 
ان کے باطنی شیطان اور وہ لوگ جو انہیں اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے ہیںء ثابت قدم 
رہنے کی اہمیت کو یاد دلاتا ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی ان دشمنوں کے فتنے میں مبتلا 
پر الله تعالیٰ کئ اطاعث سے مم م پھیرے۔ائن کے بجائے انہیں الله تعائیٰ کی اطاعث پر ثابت :قد رتتا 
چاہیے جس میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے پرہیز کرنا اور تقدیر کا صبر کے 
ساتھ سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ ان جگہوں چیزوں اور لوگوں سے اجتناب کرنے سے حاصل ہوتا ہے 
جو انہیں گناہوں اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی طرف دعوت دیتے اور فتنہ میں ڈالتے ہیں۔ شیطان کے 
جال سے بچنا صرف اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے سے حاصل ہوتا ہے۔ اسی 
طوچر اسکے میں پیاستے سے ضرف ابی طرج لم ر کھکے سے چا جات ہے۔ فیطاق کے ال سے 
بچنے کے لیے اسلامی علم کی ضرورت ہے۔ مثال کے طور پر ایک مسلمان قرآن پاک کی تلاوت 
میں زیادہ وقت صرف کر سکتا ہے لیکن اپنی جہالت کی وجہ سے وہ غیبت جیسے گناہوں کے ذریعے 
اس اقبال کالسر کر خستری کو و یاد کی لھا ہہ الک مساق کرلق سارن کا سائت تا رکا 
نے ا لیے تو جا کر ونم قائی کی مقلضانہ اظامت کے اارسے اق کے لئ ھازی کرین 
اور اس کے بدلے میں بے شمار اجر حاصل کریں۔ الله تعالیٰ نے اس راہ میں جدوجہد کرنے والوں کے 
:لیے صحیح رہنمائی کی ضمانت دی ہے۔ باب 29 العنکبوت: آیت 69 


“اور جو لوگ ہمارے لیے کوشش کرتے ہیں: ہم ان کو اپنی راہیں ضرور دکھائیں گے۔"' 


جبکہ جہالت اور نافرمانی کے ساتھ ان حملوں کا سامنا کرنا دونوں جہانوں میں مشکلات اور رسوائی 
کا باعث بنے گا۔ اسی طرح ایک سپاہی جس کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی ہتھیار نہیں وہ شکست 
کھا جائے گا۔ ان حملوں کا سامنا کرتے وقت ایک جاہل مسلمان کے پاس اپنے دفاع کے لیے کوئی 
ہتھیار نہیں ہوگا جس کے نتیجے میں ان کی شکست ہوگی۔ جبکہ باشعور مسلمان کو وہ طاقتور ترین 


ہتھیار مہیا کیا جاتا ہے جس پر قابو نہیں پایا جا سکتا اور نہ مارا جا سکتا ہے یعنی اللہ تعالیٰ کی 
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ان کی تفصیل سننے کے بعد ہیریکلیس نے تبصرہ کیا کہ اگر مسلمان سپاہی اس آدمی کے کہنے کے 
مطابق ہوں تو وہ اس کے پاؤں تلے کی زمین کو فتح کر لیں گے۔ 


مالی معاملات 


ابو عبیدہ بن جراح رضی اللہ عنہ شروع میں شام کے ایک شہر حمص پر قابض تھے۔ لیکن جب یہ 
خبر آئی کہ رومی حمص پر دوبارہ قبضہ کرنے کی کوشش کر رہے ہیں تو حکمت عملی سے فائدہ 
اٹھاتے ہوئے اس نے شہر سے دستبردار ہونے کا فیصلہ کیا۔ اس نے حکم دیا کہ جو ٹیکس )جزیہ (اس 
کے رس سے وھ اھ ایر اس کر ھاسا فردی تھی فرت ےھ لاج 
ہے جب کسی ملک میں مسلمانوں کی حکومت جاری ہو۔ لوگ ان کے طرز عمل پر حیران رہ گئے 
کیونکہ وہ رومیوں کے عادی تھے کہ ان سے ان کا سارا مال چھین لیں۔ لوگوں نے مسلمانوں کے لیے 
فتح حاصل کرنے کی دعا کی تاکہ وہ واپس آجائیں اور ایک بار پھر حمص پر قابو پالیں۔ اس پر امام 
محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 306-305 میں بحث کی 

کی نے 


عام طور پر؛ یہ واقعہ کسی کے معاہدوں کو پورا کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے خاص طور 
پر مالی معاملات۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 2146 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ تاجروں کو قیامت کے دن فاسقوں کے طور پر اٹھایا جائے گا سوائے ان لوگوں کے 
جو اللہ تعالیٰ سے ڈرتے ہیں نیک عمل کرتے ہیں اور بولتے ہیں۔ سچائی 


اس حدیث کا اطلاق ان تمام لوگوں پر ہوتا ہے جو تجارتی لین دین میں حصہ لیتے ہیں۔ الله تعالیٰ سے 
ڈرناء اس کے احکام پر عمل کرتے ہوئےە اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا 
سامنا کرنا انتہائی ضروری ہے۔ اس میں اسلام کی تعلیمات کے مطابق دوسروں کے ساتھ حسن سلوک 
کرنا بھی شامل ہے۔ کاروباری لین دین کے سلسلے میں ایک مسلمان کو اپنی بات میں ایماندار ہونا 
چاہیے اور اس لین دین کی تمام تفصیلات جو اس میں شامل ہیں ان کو بتا دیں۔ صحیح بخاری نمبر 


میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ جب مسلمان مالی لین دین میں چیزوں کو 2079 
چھپاتے ہیںء جیسے کہ ان کے سامان میں خرابیاں تو یہ نعمتوں میں نقصان کا باعث بنتی ہے۔ 


راستبازی سے کام کرنے میں یہ شامل ہے کہ دوسروں کو سامان کی ضرورت سے زیادہ قیمت ادا 
کرنے پر مجبور کرنے کی کوشش نہ کریں۔ ایک مسلمان کو صرف دوسروں کے ساتھ وہی سلوک 
کرنا چاہئے جیسا کہ وہ ایمانداری اور مکمل انکشاف کے ساتھ معنی خیز سلوک کرنا چاہتے ہیں۔ اسی 
طرح ایک مسلمان یہ پسند نہیں کرے گا کہ مالی معاملات میں اس کے ساتھ بدسلوکی کی جائے وہ 
دوسروں کے ساتھ بدسلوکی نہ کرے۔ 


کاروبار کرنے والوں کو ہمیشہ جھوٹ بولنے سے بچنا چاہیے کیونکہ یہ بے حیائی کی طرف لے جاتا 
ہے اور فانی جہنم میں لے جاتا ہے۔ درحقیقت ایک شخص جھوٹ بولتا اور اس پر عمل کرتا رہے گا 
جب تک کہ وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا درج نہ ہو جائے۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی 
نمبر 1971 میں موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


مصر کی طرف مہم 


4 ٭+َ ط *٭ 
فکسنگ کرپٹ نہیں۔ 


عمر بن خطاب نے عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کو مصر کی طرف بھیجنے کا فیصلہ کیا جس پر 
رومیوں کا کنٹرول تھا۔ جب اس نے اس کے ایک شہر الفارمہ کو فتح کیا تو اس نے اپنے سپاہیوں کو 
0 7000 
دو کرت کا ہام لی کے کہ رھرئیق کے سام کی مھ دو ری کر کی سی ال 
علیہ وسلم کی تعلیمات سے بہترین نمونہ پیش کریں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطاب؛ ان 

کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 313-312 میں بحث کی گئی ہے۔ 


بدعنوانی اس وقت ہوتی ہے جب کوئی شخص اپنے پاس موجود نعمتوں کا غلط استعمال کرتا ہے 
خاص طور پر اپنے سماجی اٹر و رسوخ کوء دنیاوی چیزوں جیسے طاقت اور دولت حاصل کرنے 
کے لیے۔ یہ اللہ تعالیٰ کے تئیں ایک مسلمان کے فرائض کو متاثر کرتا ہے اور لوگوں کے خلاف بہت 
سے گناہوں کا باعث بنتا ہےء جیسے کہ ظلم۔ 


جب عوام ایک دوسرے کو ایک حدیث میں تنبیہ کی گئی ہے کہ سنن ابن ماجہ نمبر 4019 میں موجود 
مالی طور پر دھوکہ دیتے ہیں تو اللہ تعالیٰ ان پر جابر سردار مقرر کر کے انہیں عذاب دیتا ہے۔ اس 
ظلم کا ایک پہلو بدعنوانی ہے جس کی وجہ سے عام لوگوں کو بہت تکلیف ہوتی ہے۔ اسی حدیث میں 
تنبیہ کی گئی ہے کہ جب عام لوگ اللہ تعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت کے عہد کو توڑ دیں گے تو ان پر ان 
کے دشمن غالب آجائیں گے جو ان کے مال و جائیداد کو ناجائز طور پر چھین لیں گے۔ ایک بار پھر 
یہ بدعنوانی کا ایک پہلو ہے جہاں اثر و رسوخ رکھنے والے لوگ جیسے کہ سرکاری اہلکارء نتائج 
کے خوف کے بغیر دوسروں کا سامان آزادانہ طور پر لے جاتے ہیں۔ جب عام لوگ کرپٹ ہو جاتے 


ہیں تو ان کے لیڈر اور دوسرے بااثر سماجی عہدوں پر فائز افراد بھی اسی طرح کام کرنے کی 
ترغیب دیتے ہیں جس پر یقین رکھتے ہوئے عام لوگ اس طرز عمل کو قبول کرتے ہیں۔ اس سے 
قومی سطح پر کرپشن بڑھ رہی ہے۔ لیکن اگر عام لوگ ال تعالیٰ کی اطاعت کرتے ہیں اور بدعنوانی 
کے ذریعے دوسروں کے ساتھ بدسلوکی سے گریز کرتے ہیں تو ان کے قائدین اور بااثر سماجی 
عہدوں پر فائز افراد بدعنوانی کی جرأت نہیں کریں گے اور یہ جانتے ہوئے بھی کہ عام عوام اس کی 
حمایت نہیں کریں گے۔ اور اس سے پہلے نقل کی گئی حدیث کے مطابق اگر عام لوگ الہ تعالیٰ کے 
فرمانبردار رہیں تو وہ ان لوگوں کو بااثر عہدوں پر تعینات کر کے بدعنوان اہلکاروں سے بچائے گا 
گار الات مین ااست کرت سن 


مسلمانوں کو دنیا میں پھیلی بدعنوانی کے لیے دوسروں کو مورد الزام ٹھہرانے کی نادانی کا راستہ 
اختیار کرنے کے بجائے صحیح معنوں میں اپنے طرز عمل پر غور کرنا چاہیے اور اگر ضروری ہو 
تو اپنا رویہ درست کرنا چاہیے۔ ورنہ معاشرے میں کرپشن وقت کے ساتھ ساتھ بڑھے گی۔ کسی کو یہ 
یقین نہیں کرنا چاہئے کہ وہ ایک بااثر سماجی حیثیت میں نہیں ہیں ان کا معاشرے میں ہونے والی 
بدعنوانی پر کوئی اثر نہیں پڑتا ہے۔ جیسا کہ اس بحث سے ثابت ہے کہ بدعنوانی عام لوگوں کے منفی 
رویے کی وجہ سے ہوتی ہے اور اس لیے اسے عام لوگوں کے اچھے رویے سے ہی دور کیا جا 
:سکتا ہے۔ باب 13 الرعدہ آیت 11 


بے شک الله کسی قوم کی حالت اس وقت تک نہیں بدلتا جب تک کہ وہ اپنے اندر کی حالت نہ بدلیں“۔" 


شکر گزاری کا عمل 


مصر کی مہم کے دورانء بلبیس کی فتح مصر کے حعمران کی بیٹی کی گرفتاری کا باعث بنی۔ مسلم 
جرنیل عمرو ابن العاص رضی اللہ عنہ نے اپنے سپاہیوں کو نیکی کا بدلہ نیکی کے ساتھ دینے کا 
:اسلامی اصول یاد دلایا :باب 55 الرحمٰن؛ آیت 60 


"کیا نیکی کا بدلہ ٹیکیٔ کے نوا کچھ ہے؟ 


ر القرت فی لگا کر سو کے لاک کے کی ساہ کت خشوک مد لی اه فا رھ کو ایک 
ہدیہ بھیجا تھا اور وہ اس احسان کا بدلہ ان کے پاس اپنی بیٹی اور ان تمام لوگوں کو بھیج کر دیں جو 
ان کے ساتھ پکڑے گئے تھے اور مال و دولت۔ جو اس کے ساتھ بھی پکڑا گیا تھا۔ وہ اس پر راضی 
پروگئے اور ا کی والد سلمانون گی طر طیل سے کری پر نے بااس ‏ اقا ست اسنہ ضر 

ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 316-314 میں بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 1954 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعضوخت ئ ۷اض کر ھر ال کرن کا سیل اڈھوو کرقتر اتال کا تک ھی کیست 


اگوی ا سن کرت سک مر کرس کھون کائرست ھتاہ ےج امرف یس ن ٹن 
لوگرن گا لکن اذا ک رتا اماک کا ایک انس سای کے وجر یہ ہے کہ ال تعالیٰ غععن آزقات گنی 
شخص کو دوسروں کی مدد کے لیے استعمال کرتا ہے جیسے کہ اس کے والدین۔ جیسا کہ اسباب اللہ 
تعالیٰ نے بنائے اور استعمال کیےء ان کا شکر ادا کرنا درحقیقت اللہ تعالیٰ کا شکر ادا کرنا ہے۔ لإذاء 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ اچھے کردار کا مظاہرہ کریں اور دوسروں کی طرف سے ملنے والی کسی 
بھی امداد یا حمایت کے لیے ہمیشہ قدردانی کا مظاہرہ کریںء چاہے اس کا حجم کچھ بھی ہو۔ انہیں 
چاہیے کہ نعمتوں کو اس کے حکم کے مطابق استعمال کر کے اللہ تعالیٰ کا شکز ادا کریں کیونکہ وہ 
نعمت کا سرچشمہ ہے اور اس شخص کا شکر ادا کریں کیونکہ یہ وہ وسیلہ ہیں جو اللہ تعالیٰ نے تخلیق 
اور منتخب کیا ہے۔ ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ زبانی طور پر لوگوں کا شکر ادا کرے اور عملی 
طور پر ان کے احسان کا بدلہ ان کی وسعت کے مطابق ادا کرے خواہ یہ ان کی طرف سے صرف 
دعا ہی کیوں نہ ہو۔ امام بخاری کی کتاب ادب المفرد نمبر 216 میں موجود ایک حدیث میں اس کی 
تلقین کی گئی ہے۔ 


س شتآ کون کافک امن کرتانو لھا کاسساقی تحت گا لا نے نے 
:نعمتوں میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ باب 14 ابراہیمء آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


اگر کوئی مسلمان نعمتوں میں اضافے کا خواہاں ہے تو اسے شکر گزاری کے دونوں پہلوؤں کو پورا 
کرنا چاہیےە یعنی ال تعالیٰ اور لوگوں کا۔ 


مسلمانوں کا رویہ 


مصر کی مہم کے دوران بابلیون کے قلعے کا مسلمانوں نے محاصرہ کر لیا۔ مصر کے حاکم المقوقس 
نے اپنے چند ایلچیوں کے ساتھ مسلمانوں کے رہنما عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کو ایک خط بھیجا 
تھا۔ ایلچی دو دن تک مسلمانوں کے پاس رہے اور واپسی پر مقوقس نے ان سے کہا کہ مسلمانوں کا 
حال ان کے سامنے بیان کریں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ 

جلد 2ء صفحہ 327-325 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سفیروں نے مسلمانوں کو ایسی قوم قرار دیا جن کے نزدیک موت زندگی سے زیادہ عزیز ہے۔ 


اس لیے کہ انہوں نے مادی دنیا پر آخرت کو ترجیح دی۔ یہ رویہ اس وقت اختیار کیا جا سکتا ہے جب 
وہ اس مادی دنیا اور آخرت کے بارے میں صحیح ادراک اور ادراک اختیار کریں۔ 


سنن ابن ماجہ نمبر 4108 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں سمندر کے مقابلے میں پانی کے قطرے کی طرح 
ہے۔ 


چھوٹی ہے۔ لیکن حقیقت میں ان کا موازنہ نہیں کیا جا سکتا کیونکہ مادی دنیا عارضی ہے جبکہ آخرت 
ابدی ہے۔ یعنی محدود کا لامحدود سے موازنہ نہیں کیا جا سکتا۔ مادی دنیا کو چار قسموں میں تقسیم کیا 
جا سکتا ہے :شہرت,؛ قسمت: اختیار اور کسی کی سماجی زندگی؛ جیسے ان کا خاندان اور دوست۔ اس 


سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کسی کو کوئی بھی دنیاوی نعمت حاصل ہو جو ان گروہوں میں آتی 
ہے وہ ہمیشہ نامکملء عارضی ہوگی اور موت انسان کو نعمتوں سے کاٹ دے گی۔ دوسری طرف 
آخرت کی نعمتیں پائیدار اور کامل ہیں۔ تو اس لحاظ سے مادی دنیا ایک نہ ختم ہونے والے سمندر کے 
مقابلے میں ایک قطرے سے زیادہ نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہ ایک شخص کو اس دنیا میں طویل زندگی کا تجربہ کرنے کی ضمانت نہیں ہے کیونکہ 
موت کا وقت نامعلوم ہے .جبکہ ہر ایک کو موت کا تجربہ کرنے اور آخرت تک پہنچنے کی ضمانت 
ہے۔ لہٰذا کسی کی ریٹائرمنٹ جیسے دن کے لیے کوشش کرنا بے وقوفی ہے جس تک وہ آخرت کے 
لیے کوشش کرتے ہوئے کبھی نہ پہنچ سکے جس تک پہنچنے کی ان کی ضمانت ہے۔ 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی دنیا کو چھوڑ دے کیونکہ یہ ایک پل ہے جسے آخرت تک پہنچنے 
کے لیے عبور کرنا ضروری ہے۔ اس کے بجائے؛ ایک مسلمان کو اس مادی دنیا سے اپنی ضروریات 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق بغیر فضول خرچی اور 
اشراتفت کی را گر تعامس ای مر سی شر کر خشیق اتال کت سکانات کی مفشنل: ان کی 
ممانعتوں سے اجتناب اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہوئے 
ابدی آخرت کی تیاری میں وقف کریں۔ 


ارت افاق تک رٹ رات مسمی می کے قا ے کر ور مین کے کات وی ین 
مسلمان دنیاوی مادی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح نہیں دے گا۔ 


سفیروں نے مسلمانوں کو ایک ایسی قوم کے طور پر بھی بیان کیا جن کے نزدیک عاجزی اعلیٰ مقام 
ہے زیاہ عزیر ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ جو شخص اللہ تعالیٰ کے لیے عاجزی کے ساتھ زندگی بسر کرے گا تو اس کے 
درجات بلند ہوں گے۔ ایسا ہوتا ہے کیونکہ عاجزی اللہ کی بندگی کا ایک اہم پہلو ہے۔ عاجزی کا مخالف 
جو کہ فخر ہے صرف مالک یعنی اللہ تعالیٰ سے تعلق رکھتا ہے کیونکہ ہر چیز جو لوگوں کے پاس 
ہے وہ اسی کی طرف سے پپیدا اور عطا کی گئی ہے۔ اس حقیقت کو سمجھنا اس بات کو یقینی بناتا ہے 
گا ایا شڈ و سی مشار سب وی اتوھ کے اکا می ظا فکداین کی اق الما 
کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنے سے عاجزی کا مظاہرہ کرتا ہے۔ یہ 
الله تعالیٰ کی سچی بندگی ہے اور دونوں جہانوں میں حقیقی عظمت کی طرف لے جاتی ہے۔ 


سفیروں نے مسلمانوں کو ایک ایسی قوم کے طور پر بھی بیان کیا جن کو مادی دنیا کی کوئی خواہش 


جب لوگء خواہ ان کے عقیدے سے تعلق رکھتے ہوں؛ چھٹی پر جاتے ہیں تو وہ صرف اپنی ضرورت 
کی چیزیں پیک کرتے ہیں اور شاید تھوڑا سا اضافی لیکن وہ اوور پیکنگ سے بچنے کی کوشش 
کرتے ہیں۔ یہاں تک کہ وہ اپنے ساتھ جو رقم بھی لے جاتے ہیں وہ اپنے بیرون ملک قیام کے حوالے 
سے محدود کرتے ہیں۔ جب وہ آتے ہیں تو وہ اکثر ایسے ہوٹل میں ٹھہرتے ہیں جس میں عام طور پر 
چند ایکسٹرا کے ساتھ رہنے کی بنیادی ضروریات ہوتی ہیں۔ اگر انہیں یقین ہے کہ وہ مستقبل میں 
کبھی بھی اسی منزل پر واپس نہیں آئیں گے تو وہ کبھی گھر نہیں خریدیں گے کیونکہ وہ دعویٰ کریں 
گے کہ ان کا قیام مختصر ہے اور وہ واپس نہیں آئیں گے۔ انہیں چھٹیوں کے دوران یہ دعویٰ کرتے 
ہوئے کوئی نوکری نہیں ملتی کہ ان کا قیام مختصر ہے لہذا انہیں زیادہ پیسے کمانے کی ضرورت 
نہیں ہے۔ وہ شادی نہیں کرتے اور نہ ہی بچوں کا دعویٰ کرتے ہیں کہ چھٹیوں کی منزل ان کا وطن 
نہیں ہے جہاں وہ شادی کریں گے اور بچے ہوں گے۔ عام طور پر یہ چھٹی بنانے والوں کا رویہ اور 
ذہن سازی ہے۔ 


یہ عجیب بات ہے کہ مسلمان واقعی اس بات پر یقین رکھتے ہیں کہ وہ جلد ہی اس دنیا سے رخصت ہو 
جائیں گے اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ دنیا میں رہنا بھی عارضی ہے جیسا کہ چھٹیوں پر ہوتا ہے اور 
وہ یقین رکھتے ہیں کہ ان کا آخرت میں قیام ہمیشہ کے لیے ہے لیکن وہ اس کے لیے مناسب تیاری 
نہیں کرتے۔ اگر انہیں واقعی یہ احساس ہوتا ہے کہ ان کے پاس کم وقت ہے اسی طرح چھٹی کی 
طرےء تو وہ اپنے گھروں پر زیادہ محنت نہیں کریں گے اور اس کے بجائے ایک سادہ گھر پر مطمئن 
رہیں گے جیسا کہ مسافر جو ایک سادہ ہوٹل سے مطمئن ہے۔ تو حقیقت میںء یہ دنیا مثال کے طور پر 
ابھی تک چھٹیوں کی منزل کی طرح ہے مسلمان اسے ایک جیسا نہیں سمجھتے۔ اس کے بجائے؛ وہ 
ابدی آخرت کو نظر انداز کرتے ہوئے اپنی دنیا کو سنوارنے میں اپنی زیادہ تر کوششیں وقف کر دیتے 
ہیں۔ بعض اوقات یہ یقین کرنا مشکل ہوتا ہے کہ کچھ مسلمان درحقیقت دائمی آخرت پر یقین رکھتے 
ہیں جب کوئی دیکھتا ہے کہ وہ دنیاوی دنیا کے لیے کتنی کوششیں کرتے ہیں۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے 
کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکامات کی تعمیل کرتے ہوئے؛ اس کی ممنوعات سے اجتناب کرتے ہوئے اور 
دنیا کی ضروریات کے حصول اور اس سے استفادہ کرنے پر راضی رہتے ہوئے صبر کے ساتھ تقدیر 
کا مقابلہ کرتے ہوئے آخرت کی تیاری کی کوشش کریں۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ 
علیہ وآلہ وسلم نے صحیح بخاری کی حدیث نمبر 6416 میں مسلمانوں کو اس دنیا میں مسافروں کی 
۔طرح زندگی گزارنے کی تلقین فرمائی ہے۔ چھٹی کی منزل 


سفیروں نے مسلمانوں کو بھی ایسی قوم قرار دیا جس کا لیڈر ان میں سے ایک جیسا تھا اور اعلیٰ 
0 کٹ 0099.909 00 


سنن ابوداؤد نمبر 5116 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح 
طور پر تنبیہ فرمائی کہ شرافت کسی کے نسب میں نہیں ہے کیونکہ تمام لوگ حضرت آدم علیہ السلام 
کی اولاد ہیں۔ اور وہ خاک سے بنا تھا۔ اس لیے لوگوں کو چاہیے کہ وہ اپنے رشتہ داروں اور نسب پر 
فخر کرنا چھوڑ دیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگرچہ بعض جاہل مسلمانوں نے ذاتیں اور فرقے بنا کر دوسری قوموں کا 
رویہ اختیار کر لیا ہے اور ان گروہوں کی بنیاد پر اسلام نے برتری کا ایک سادہ معیار قرار دیا ہے 
یعنی تقویٰ۔ یعنی مسلمان جتنا زیادہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو بجا لاتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز آتا 


ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہےء اللہ تعالیٰ کی بارگاہ میں وہ اتنا ہی بلند درجہ کا ہوتا 
:ہے۔ باب 49 الحجرات؛ آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


کے ا 


یہ آیت دیگر تمام معیارات کو ختم کر دیتی ہے جو جاہل لوگوں نے بنائے ہیں جیسے کہ کسی کی نسل؛ 
نسلء دولتء صنف یا سماجی حیثیت۔ 


مزید برآںء اگر کسی مسلمان کو اپنے نسب میں کسی متقی شخص پر فخر ہو تو اسے ال تعالیٰ کی 
حمد و ثنا اور ان کے نقش قدم پر چل کر اس عقیدے کا صحیح مظاہرہ کرنا چاہیے۔ دوسروں کے نقش 
قدم پر چلے بغیر ان پر فخر کرنا اس دنیا یا آخرت میں کسی کے کام نہیں آئے گا۔ یہ بات جامع ترمذی 
نمبر 2945 میں موجود حدیث میں واضح ہو چکی ہے۔ 


آخر میںء جو دوسروں پر فخر کرتا ہے لیکن ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہتا ہے وہ بالواسطہ 
طور پر ان کی بے عزتی کر رہا ہے کیونکہ باہر کی دنیا ان کے برے کردار کو دیکھے گی اور یہ 
سمجھے گی کہ ان کے صالح آباؤ اجداد نے اسی طرح برتاؤ کیا تھا۔ ان لوگوں کو اس وجہ سے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنی چاہیے۔ یہ ان لوگوں کی طرح ہیں جو حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ظاہری روایات اور نصیحتوں کو اپناتے ہیں جیسے کہ داڑھی بڑھانا یا 
اسکارف پہنناء ان کے باطن کو اپنانے میں ناکام رہتے ہیں۔ بیرونی دنیا صرف اسی وقت حضور صلی 
اللہ علیہ وسلم کے بارے میں منفی سوچے گی جب وہ ان مسلمانوں کے برے کردار کو دیکھیں گے۔ 


سفیروں نے مسلمانوں کو ایک ایسی قوم قرار دیا جو عاجزی کے ساتھ نماز کے لیے کھڑے ہوئے اور 
ان میں سے کوئی بھی نماز سے پیچھے نہیں رہا۔ 


اگرچہ مسلمانوں پر ابھی تک بہت سے واجبات ہیں ان میں سب سے بڑا فرض نمازوں کا قیام ہے۔ یہ 
اس وقت ہوتا ہے جب کوئی نماز اپنی تمام شرائط اور آداب کو پورا کرتے ہوئے ادا کرتا ہے جیسے 
گار نین لکاوں دا گر نا اس لیۓ کا اکر آرقات فرضن سازون کا ئزک کرتا سااا تی جو کبیر 
گناہوں اور گمراہی کی طرف لے جاتا ہے۔ قرآن پاک میں اس کی طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ باب 29 
:العنکبوت؛ آیت 45 


...بے شک نماز بے حیائی اور برے کاموں سے روکتی ہے“ 


فرض نمازیں ایک رکاوٹ کا کام کرتی ہیں جو انسان کو اس گمراہی سے بچاتی ہیں لیکن جس لمحے 
کوئی اس رکاوٹ کو ختم کر دیتا ہے وہ وقت ہی کی بات ہے کہ وہ گمراہ ہو جائیں۔ اس کی تنبیہ باب 
:از زخرف آیت 36 میں کی گئی ہے 43 


اور جو شخص رحمٰن کے ذکر سے اندھا ہو جاتا ہے ہم اس کے لیے ایک شیطان مسلط کر دیتے ہیں ” 
“اور وہ اس کا ساتھی ہوتا ہے۔ 


صرف ان لوگوں پر غور کرنے کی ضرورت ہے جن کو وہ جانتے ہیں جو گمراہ ہو گئے ہیں اور 
انہیں معلوم ہو جائے گا کہ اکثر اوقات ان کی گمراہی کا پہلا مرحلہ فرض نمازوں کا ترک کرنا تھا۔ 


اس لیے مسلمانوں کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنی فرض نمازوں کو صحیح طریقے سے ادا کریں 
اور اس بات کو یقینی بنائیں کہ ان کے زیر کفالت افرادء جیسے کہ ان کے بچے بھی ایسا ہی کریں۔ 
والدین کو چاہیے کہ وہ بچوں کو نماز پڑھنے کی ترغیب دیتے ہوئے ان کی عمر کو پہنچنے سے 
پہلے ہی ان پر واجب ہو جائیں۔ اس کی نصیحت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن 
ابوداؤد نمبر 495 میں موجود ایک حدیث میں فرمائی ہے۔ اس اہم تعلیم میں تاخیر والدین اور بچے 
دونوں کے لیے بڑے ندامت کا باعث بنے گی۔ جب وہ اس کے عادی نہ ہوں تو ان کی فرض نمازوں 
کو قائم کرنا بہت مشکل ہے۔ والدین کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ قیامت کے دن اپنے بچوں کی صحیح 
رہنمائی کرنے میں ناکامی کا جواب دیں گے کیونکہ یہ ان پر فرض تھا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد 
:نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ باب 66 تحریم؛ آیت 6 


'...اے لوگو جو ایمان لائے ہو اپنے آپ کو اور اپنے گھر والوں کو آگ سے بچاؤ"' 


سب برابر ہیں۔ 


مصر کی مہم کے دوران بابلیون کے قلعے کا مسلمانوں نے محاصرہ کر لیا۔ مصر کے حاکم المقوقس 
نے اپنے چند ایلچیوں کے ساتھ مسلمانوں کے رہنما عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کو ایک خط بھیجا 
تھا۔ ایلچی دو دن تک مسلمانوں کے پاس رہے اور واپسی پر مقوقس نے ان سے کہا کہ مسلمانوں کا 
کلت کی نے لاک کات کے بای من تھے کے سای کے فص خاش ان کے نت 
صلح کی بات چیت کرنا بہتر ہے اس لیے اس نے عمرو رضی اللہ عنہ سے کہا کہ وہ ان کے پاس 
کچھ آدمی بھیجے جن سے وہ بات چیت کر سکے۔ عمرو رضی اللہ عنہ نے ایک گروہ روانہ کیا اور 
عبادہ بن صامت رضی الہ عنہ کو ان کا سربراہ مقرر کیا۔ جب وہ حاکم کے دربار میں پہنچے تو عبادہ 
رضی اللہ عنہ نے مقوقس کو مخاطب کرنے کے لیے آگے بڑھے لیکن مؤخر الذکر نے ان کی جلد 
سیاہ ہونے کی وجہ سے انہیں مسترد کر دیا۔ مقوقس نے کسی اور سے ان سے مخاطب ہونے کا 
مطالبہ کیا لیکن مسلمانوں کے گروہ نے جواب دیا کہ عبادہ رضی اللہ عنہ ان کے سردار ہیں ان میں 
سب سے بہترء ان میں سب سے آگے اور ان میں سب سے زیادہ عقلمند ہیں۔ ان کا مزید کہنا تھا کہ 
اسلام میں جلد کے رنگ کا کوئی وزن نہیں۔ اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی 

زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 328-325 میں بحث کی گئی ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر نہیں 
کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے ہیں 
ذ شی ابکی قیت کھ کر وت کر کااجاعے سا وھ کالی۔ ای ضرف ابن سورت مین امو دےۓ گا 
جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں کی خاطر 
اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں جن کے لیے 
انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 3154 میں 
موجود حدیث میں کی گئی ہے۔ 


اس کے علاوہ یہ حدیث اسلام میں مساوات کی اہمیت پر دلالت کرتی ہے۔ ایک شخص دنیاوی چیزوں 
جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برثتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے مسلمانوں 
نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو دوسروں سے 
بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان کیا ہے کہ اسلام 
کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان کو دوسرے پر 
فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ الله تعالیٰ کے احکام کو کتنا پورا کرتے ہیں: 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہیں۔ باب 49 
:الحجرات؛ آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


سے 


لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اپنے آپ کو مشغول رکھ کر اس کے حقوق 
اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا اس سے 
تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس مسلمان میں اعمال 
صالحہ کی کمی ہوء اس میں ال تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ ان کے نسب کی وجہ 
سے درجہ بندی .۔حقیقت میںء یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے دولتء نسلء جنس یا 
سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


مصر کی مہم کے دوران بابلیون کے قلعے کا مسلمانوں نے محاصرہ کر لیا۔ مصر کے حاکم المقوقس 
نے اپنے چند ایلچیوں کے ساتھ مسلمانوں کے رہنما عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کو ایک خط بھیجا 
تھا۔ ایلچی دو دن تک مسلمانوں کے پاس رہے اور واپسی پر مقوقس نے ان سے کہا کہ مسلمانوں کا 
حال ان کے سامنے بیان کریں۔ ان کے بارے میں سننے کے بعد اس نے فیصلہ کیا کہ ان کے ساتھ 
صلح کی بات چیت کرنا بہتر ہے اس لیے اس نے عمرو رضی اللہ عنہ سے کہا کہ وہ ان کے پاس 
کچھ آدمی بھیجے جن سے وہ بات چیت کر سکے۔ عمرو رضی اللہ عنہ نے ایک گروہ روانہ کیا اور 
عبادہ بن صامت رضی اللہ عنہ کو ان کا سربراہ مقرر کیا۔ جب عبادہ رضی اللہ عنہ نے مقوقس کو 
مخاطب کیا تو اس نے بتایا کہ ان کے دشمنوں کے خلاف جو اللہ تعالیٰ سے جنگ کرتے ہیں ان کے 
خلاف مہم کی وجہ دنیاوی نفع یا دولت جمع کرنا نہیں ہے کیونکہ ان میں سے کوئی بھی نہیں۔ خیال 
رہے کہ وہ جنگ کے ذریعے سونے کا ایک پہاڑ یا صرف چاندی کا سکہ کماتے ہیں جیسا کہ وہ اس 
دنیا سے صرف کھانے کے لیے کچھ اور بھوک مٹانے کے لیے اور اپنے آپ کو لپیٹنے کے لیے کپڑا 
چاہتے ہیں۔ وہ مطمئن ہو جائیں گے .اگر ان میں سے کسی نے سونے کا ایک پہاڑ بھی کمایا تو وہ 
اسے اللہ تعالیٰ کی رضامندی کے لیے خرچ کریں گے اور جو کچھ ان کے ہاتھ میں ہے اس پر راضی 
ہوں گے۔ اس لیے کہ اس مادی دنیا کی لذت حقیقی لذت نہیں ہے اور اس کی عیش و عشرت حقیقی 
عیش و عشرت نہیں بلکہ حقیقی لذت اور عیش و عشرت آخرت میں ہے۔ اس طرح اللہ تعالیٰ نے ان کی 
رہنمائی فرمائی اور جو کچھ حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم نے انہیں سکھایا۔ آپ نے انہیں نصیحت 
کی کہ ان کی دنیا میں خواہش صرف اتنی ہونی چاہیے کہ وہ بھوک مٹائیں اور اپنے جسم کو ڈھانپ 
لیںء ان کی اصل فکر ال تعالیٰ کو راضی کرنا اور اس کے دشمنوں کے خلاف جہاد کرنا چاہیے۔ اس 
پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 2ء صفحہ 328-325 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2377 کی حدیث میں ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اعلان 
فرمایا کہ وہ اس مادی دنیا کی زیادتی کی فکر نہیں کرتے اور اس دنیا میں اس کی مثال ایک سوار کی 
ہے ایک درخت کے سائے میں مختصر آرام کرتا ہے اور پھر آگے بڑھ کر اسے پیچھے چھوڑ دیتا 
ہے۔ 


درحقیقت ہر شخص ایک مسافر ہے جو اس دنیا میں بہت ہی محدود مدت کے لیے ٹھہرتا ہے اس کے 
مقابلے میں جہاں سے وہ معنویت روحوں کی دنیا اور جس طرف جا رہا ہے وہ ابدی آخرت ہے۔ 
درحقیقت اس کے مقابلے میں یہ دنیا بس اسٹاپ پر انتظار کرنے کی طرح ہے۔ اس حدیث میں اس دنیا 
کو سایہ سے تشبیہ دی گئی ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ سایہ زیادہ دیر تک نہیں رہتا اور لوگوں کے 
نوٹس لینے کے بغیر جلدی ختم ہو جاتا ہے جس طرح انسان کے دن اور راتیں گزر جاتی ہیں۔ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسافر سرائے یا ہوٹل کا ذکر نہیں کیا کیونکہ یہ ٹھوس ڈھانچے 
ہیں جو مستقل ہونے کی نشاندہی کرتے ہیں۔ ایک دھندلا سایہ اس مادی دنیا کو بہتر طور پر بیان کرتا 
ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ کوئی شخص چاہے کتنا ہی بوڑھا کیوں نہ ہو وہ ہمیشہ یہ تسلیم کرتے ہیں 
:کہ ان کی زندگی ایک لمحے کی طرح چمکتی اور محسوس ہوتی ہے۔ باب 79 نزیات آیت 46 


جس دن وہ )قیامت کا دن (دیکھیں گے ایسا ہو گا کہ گویا وہ )دنیا میں (ایک دوپہر یا صبح کے سوا " 
“'باقی نہیں رہے تھے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سوار کی طرف اشارہ فرمایا نہ کہ چلنے والا کیونکہ 
پیدل چلنے والا درخت کے سائے میں سوار سے زیادہ آرام کرتا ہے۔ یہ مزید بتاتا ہے کہ لوگ اس دنیا 
میں کتنے محدود وقت گزارتے ہیں۔ 


سایہ میں آرام کرنا اس بات کی اہمیت کی طرف اشارہ کرتا ہے کہ مادی دنیا کو صحیح طریقے سے 
استعمال کرتے ہوئے اپنی ضروریات کو حاصل کرنے کے لیے جس طرح سوار اپنی ضرورت کا 
سامان لیتا ہےء یعنی آرام۔ لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکامات کی تعمیل کرتے 
ہوئے؛ اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا مقابلہ کرتے ہوئے 
آغرث گی تیاری کرکے ہوتے ان کیا سے فور ا رخضت ہر نے کی تازی کررے: 


اس کا مطلب یہ نہیں کہ دنیا کو ترک کر دیا جائے کیونکہ یہ حدیث واضح طور پر بتاتی ہے کہ انسان 
کو آخرت کی تیاری کے لیے مادی دنیا کو استعمال کرنا چاہیے۔ سوار آرام کرتا ہے اور مسلمانوں کو 
چاہیے کہ وہ چیزیں اکٹھی کریں جو ان کے لیے آخرت میں فائدہ مند ہوں بجائے اس کے کہ اپنا وقت 
غیر ضروری چیزوں کے لیے وقف کریں جو انہیں قیامت کے دن خالی ہاتھ چھوڑے گی۔ باب 89 
:الفجرء آیات 24-23 


اور لایا گیاء وہ دن جہنم ہے اس دن آدمی یاد رکھے گاء لیکن اس کو یاد کیسے آئے گا؟ وہ کہے گاء " 
کاش میں نے اپنی زندگی کے لیے کچھ آگے بھیجا ہوتا۔ 


مسلمانوں کی طاقت 


مصر کی مہم جو کہ رومیوں کے زیر تسلط تھاء اس کے دار الحکومت اسکندریہ کا مسلمانوں نے 
محاصرہ کر لیا تھا پھر بھی انہیں فتح کرنا مشکل ہو رہا تھا۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اسے 
فتح کرنے میں لگنے والے وقت کی فکر کی اور اپنے سپہ سالار عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کو 
خط لکھا۔ اس نے اسے یاد دلایا کہ شاید یہ تاخیر اس کی فوج کے کچھ گناہوں کی وجہ سے ہوئی ہے 
یا شاید اس لیے کہ وہ اس مادی دنیا سے محبت کرنے لگے ہیں۔ انہوں نے مزید کہا کہ اللہ تعالیٰ 
صرف ان لوگوں کو فتح دیتا ہے جو اس کے لیے مخلص ہیں۔ عمرو رضی اللہ عنہ اور ان کے آدمیوں 
نے دو رکعت نماز پڑھی اور آپ سے بخشش و رحمت کی دعا کی اور پھر ان کو فتح نصیب ہوئی۔ 
اس پر امام محمد السلابی عمر ابن الخطابء ان کی زندگی اور اوقاتء جلد 2ء صفحہ 322-321 میں 

بحث کی گئی ہے۔ 


یہ حیرت کی بات ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ نے کیسے یقین نہیں کیا کہ فتح میں تاخیر کسی حکمت 
عملی کی وجہ سے ہوئی ہے۔ اس کے بجائے اس نے یہ سمجھا کہ فتح اللہ تعالیٰ کی طرف سے آتی 
ہے؛ اور ان لوگوں کو دی جاتی ہے جو سچے دل سے اس کی اطاعت کرتے ہیں۔ 


اگرچہہ دنیا کے قدرتی وسائل جیسے تیلء ابھی تک مسلمانوں کے ہاتھ میں ہیں لیکن بحیثیت قوم 
مسلمانوں کا معاشرے اور دیگر اقوام پر بہت کم اثر و رسوخ ہے۔ مسلمان اکثر اس سماجی کمزوری 
کے لیے دوسروں کو مورد الزام ٹھہراتے ہیں جیسے کہ مغرب کے ممالک۔ وہ مسلمانوں کے خلاف 
اپنے پروپیگنڈے کو اس وسیع سماجی کمزوری اور اثر و رسوخ کی وجہ قرار دیتے ہیں۔ بدقسمتی 
سے بہت سے لوگ یہ نہیں سمجھتے کہ یہ صحابہ کرام رضوان اللہ علیہم اجمعین کی عادت نہیں تھی۔ 
وہ تعداد میں ابھی تھوڑے تھے پوری قوموں پر غالب آئے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ انہوں نے دوسروں 
پر انگلی اٹھانے کے بجائے آئینے میں دیکھا اور اپنے کرداروں کا اندازہ لگایا اور قرآن پاک کی 
تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق بہتر سے بہتر تبدیلی کی۔ یہ اللہ تعالیٰ 
کی مخلصانہ اطاعت تھی جس کی وجہ سے ان کی طاقت کم ہی کیوں نہ ہو۔ جبکہ آج بہت سے مسلمان 
دوسروں پر انگلیاں اٹھانے میں اتنے مصروف ہیں کہ وہ اپنی خامیوں اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی پر 


غور نہیں کرتے۔ اس کی وجہ سے وہ اپنے آپ سے مطمنن ہو گئے جو کہ بعض علماء کے نزدیک 
تمام برے خصلتوں کی جڑ ہے۔ اس کی وجہ یہ ہے کہ جو اپنی ذات سے مطمئن ہے وہ اپنے عیب 
تلاش کرنے کی کوشش نہیں کرے گا اور نہ ہی اسلام کی تعلیمات کے مطابق ان کی اصلاح کرے گا۔ 
یہ ہمیشہ بری خصلتوں اور اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کا باعث بنے گا۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ 
جب مسلمان کہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابن ماجہ نمبر 4019 میں موجود ایک حدیث میں تنبیہ کی ہے 
الله تعالیٰ کی اطاعت کے عہد کو توڑ دیں گے تو ان کے دشمنوں پر غلبہ ہو جائے گا۔ وہ اور وہ 
سنن آزادانہ طور پر مسلمانوں کا سامان لے جائیں گے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نمبر 4297 میں موجود ایک حدیث میں بھی اعلان فرمایا کہ ایک وقت آئے گا کہ مسلمان ابو داؤد 
تعداد میں بہت ہوں گے لیکن پھر بھی دنیا کی نظروں میں ان کی کوئی قدر نہیں ہوگی۔ یہ مادی دنیا 
سے ان کی محبت اور موت سے ان کی ناپسندیدگی کی وجہ سے ہے۔ مادی دنیا کی محبت انسان کو 
ہمیشہ آخرت کی تیاری سے منہ موڑ دیتی ہے۔ اس کا نتیجہ اللہ تعالیٰ کی نافرمانی کی صورت میں 
نکلے گا اور اس طرح امت مسلمہ کا اثر و رسوخ کم ہو جائے گا۔ 


مسلمانوں کو چاہیے کہ دوسروں پر الزام تراشی بند کریں اور اپنے کردار پر غور کریں اور اسلام کی 
تعلیمات کے مطابق اس کی اصلاح کریں۔ اس سے وہ آخرت کے لیے جدوجہد اور محبت پیدا کرے گا۔ 
اللہ تبارک وتعالیٰ باقی معاشرے کے دلوں میں ان کا خوف اور احترام ڈال دے گا جس طرح اس نے 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے لیے کیا تھا۔ اس سے اسلامی قوم ایک بار پھر معاشرے میں طاقت 
:اور اثر و رسوخ حاصل کر سکے گی۔ باب 3 علی عمرانء آیت 139 


7 ٤ء‏ وو 


پس تم کمزور نہ ہو اور غم نہ کرو اور تم ہی غالب رہو گے اگر تم مومن ہو“۔ 


دوسروں کے لیے پیار کرنے والا 


مصر کی طرف مہم کے دوران اسکندریہ کے حکمران نے مسلمانوں کے ساتھ امن معاہدے کی 
پیشکش کی مطلب یہ ہے کہ اگر ان کی زمین اور قیدی انہیں واپس کر دیے جائیں تو وہ ٹیکس 
)جزیہ (ادا کریں گے۔ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے یہ سودا قبول کر لیا لیکن اپنے جنرل عمرو بن 
العاص رضی اللہ عنہ سے کہا کہ پہلے ہر ایک قیدی کو اسلام کی پیشکش کریں اور اگر وہ اسلام سے 
انکار کر دیں تو ٹیکس )جزیہ(۔ ان سے لیا جائے گا۔ جب قیدیوں کو جمع کیا گیا تو انہیں ایک ایک کر 
کے اختیار دیا گیا اور ہر اسیر کا استقبال کیا گیا جس نے اسلام قبول کیا اور مسلمانوں کی طرف سے 
الله تعالیٰ کی گرج چمک کے ساتھ استقبال کیا گیا )تکبیر (جب کہ جس نے بھی اس کا انکار کیا اس کی 
نشانیوں سے ملاقات ہوئی۔ مسلمانوں کی طرف سے ندامت اور ندامت۔ اس پر امام محمد السلابی عمر 

بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات جلد 2ء صفحہ 337-336 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ اسلام کو رد کرنے سے سمسلمانوں کو مالی فائدہ ہواء جیسا کہ وہ غیر مسلموں سے ٹیکس 
)جزیہ (لیتے تھے لیکن ان کے طرز عمل سے یہ واضح ہوتا ہے کہ انہیں مالی فائدہ حاصل کرنے 
سے زیادہ لوگوں کے اسلام قبول کرنے کی فکر تھی۔ یہ دوسروں کے لیے پیار کرنے کا ایک پہلو ہے 

جو کوئی اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 13 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
بار نصیحت فرمائی کہ کوئی شخص اس وقت تک چا مومن نہیں بن سکتا جب تک وہ دوسروں کے 
لیے وہی پسند نہ کرے جو اپنے لیے پسند کرتا ہے۔ 


ختم کر دے گا۔ اس کا مطلت یہ ہے کہ مسلمان کا ایمان اس وقت تک معمل نہیں ہو گا جب کک وہ اس 
نصیحت پر عمل نہ کرے۔ یہ حدیث اس بات پر بھی دلالت کرتی ہے کہ مسلمان اس وقت تک اپنا ایمان 


مکمل نہیں کر سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے بھی وہ چیز ناپسند نہ کرے جو وہ اپنے لیے 
ناپسند کرتا ہے۔ اس کی تائید صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک اور حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ 
نصیحت کرتی ہے کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے ایک حصے میں درد ہو تو باقی 
جسم درد میں شریک ہوتا ہے۔ اس باہمی احساس میں دوسروں کے لیے محبت اور نفرت شامل ہے جو 

کوئی اپنے لیے پسند کرتا ہے اور نفرت کرتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو یہ درجہ تبھی حاصل ہو سکتا ہے جب اس کا دل بُری خصلتوں سے پاک ہوء جیسے 
حسد۔ یہ بُری خصلتیں انسان کو ہمیشہ اپنے لیے بہتر کی خواہش کا باعث بنتی ہیں۔ پس درحقیقت یہ 
یت یں بات کی طرتا آغاہ سے کہ آسان کو یی خطلارن کر اك کر ایت اتل کی بائع کرتا 
چاہیے جیسا کہ معاف کرنے والا ہونا اور حسد جیسی بری خصلتوں کو ختم کرنا چاہیے۔ یہ صرف 
قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کو سیکھنے اور اس پر عمل 

کرتے سے ہی سان ہے 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش کرنا انھیں اچھی 
چیزوں سے محروم کر دے گا۔ اللہ تعالیٰ کے خزانے کی کوئی حد نہیں اس لیے خود غرضی اور 
لالچی ذہنیت اختیار کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


دوسروں کے لیے بھلائی کی خواہش میں دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنا بھی شامل ہےء 
جیسے کہ مالی یا جذباتی مددء اسی طرح ایک شخص چاہتا ہے کہ دوسروں کی ضرورت کے وقت ان 
کی مدد کریں۔ اس لیے اس محبت کو صرف الفاظ سے نہیں بلکہ عمل سے ظاہر کرنا چاہیے۔ یہاں تک 
کہ جب کوئی مسلمان برائی سے منع کرتا ہے اور ایسی نصیحت کرتا ہے جو دوسروں کی خواہش کے 
خلاف ہو تو اسے نرمی سے اس طرح کرنا چاہئے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ دوسرے اسے نرمی 

سے نصیحت کریں۔ 


جیسا کہ پہلے ذکر کیا گیا ہے زیر بحث اہم حدیث ان تمام برے خصلتوں کو ختم کرنے کی اہمیت پر 
دلالت کرتی ہے جو باہمی محبت اور نگہداشت سے متصادم ہوں؛ جیسا کہ حسد۔ حسد اس وقت ہوتا ہے 
جب کوئی شخص کسی خاص نعمت کا مالک ہونا چاہتا ہے جو صرف اس وقت حاصل ہوتا ہے جب 
اسے کسی اور سے چھین لیا جائے۔ یہ رویہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے منتخب کردہ نعمتوں کی تقسیم 
کے لیے براہ راست چیلنج ہے۔ یہی وجہ ہے کہ یہ کبیرہ گناہ ہے اور حسد کرنے والے کی نیکیوں کو 
برباد کرنے کا باعث ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4903 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی 
ہے۔ اگر ایک مسلمان دوسرے کے پاس حلال چیزوں کی خواہش رکھتا ہے تو اسے چاہیے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ سے دعا کرے کہ وہ اسے وہی چیز عطا کرے جو دوسرے شخص کو ضائع نہ ہو۔ نعمت .اس 
قسم کی حسد جائز ہے اور مذہب کے پہلوؤں میں قابل تعریف ہے۔ صحیح مسلم نمبر 1896 میں 
موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت کی ہے کہ مسلمانوں کو صرف اس دولت مند سے حسد کرنا چاہئے جو اپنی دولت کا صحیح 
استعمال کرے۔ اور ایک ایسے علم والے سے رشک کریں جو اپنے علم کو اپنے اور دوسروں کے 

فائدے کے لیۓ استعمال کرٹ ہے۔ 


ایک مسلمان کو نہ صرف دوسروں کے لیے دنیاوی نعمتوں کے حصول کے لیے محبت کرنی چاہیے 
بلکہ ان کے لیے دونوں جہانوں میں دینی برکات حاصل کرنے کے لیے بھی محبت کرنی چاہیے۔ 
درحقیقت جب کوئی دوسروں کے لیے یہ خواہش کرتا ہے تو اسے اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اس کے 
احکام کی تعمیل کرنےە اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرنے اور تقدیر کا صبر کے ساتھ مقابلہ کرنے 
کی ترغیب دیتا ہے۔ اسلام میں اس قسم کے صحت مند مقابلے کا خیر مقدم کیا گیا ہے۔ باب 83 

:المطففین؛ آیت 26 


"تو اس کے لیے حریفوں کو مقابلہ کرنے دیں۔..." 


یہ حوصلہ افزائی ایک مسلمان کو اپنے کردار میں کسی بھی خامی کو تلاش کرنے اور اسے دور 
کرنے کے لیے اپنا جائزہ لینے کی ترغیب دے گی۔ جب یہ دونوں عناصر معنی کو یکجا کرتے ہیں؛ 
الله سبحانہ وتعالیٰ کی مخلصانہ اطاعت میں جدوجہد کرتے ہیں اور کردار کو پاک کرتے ہیں: تو یہ 

دونوں جہانوں میں کامیابی کا باعث بنتا ہے۔ 


اس لیے ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ دوسروں سے محبت کا دعویٰ نہ صرف زبانی طور پر کرے 
بلکہ اپنے عمل سے ظاہر کرے۔ امید ہے کہ جو اس طرح دوسروں کی فکر کرتا ہے اسے دونوں 
جہانوں میں اللہ تعالیٰ کی فکر حاصل ہوگی۔ اس کی طرف جامع ترمذی نمبر 1930 میں موجود حدیث 

میں اشارہ کیا گیا ہے۔ 


الله سبحانہ وتعالیٰ کے لیے کوشش کرنا 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ حضرت عمرو بن العاص رضی اللہ عنہ کے بھیجے 
ہوئے ایک قاصد کو فتح مصر کی بشارت سنائی کہ لوگوں کی فکر ان کو دن میں سونے سے روکتی 
تھی اور اپنی ذات کی فکر اسے روکتی تھی۔ رات کو سونے سے .اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 2ء صفحہ 335 میں بحث کی گئی ہے۔ 


لوگوں کے لیے فکرمندی اس بات کی نشاندہی کرتی ہے کہ وہ دوسروں کے لیے کتنا اخلاص رکھت 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 

لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ اس میں 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
زندگیوں کو بہتر بنانے کے لیے انتہائی حد تک جانا شامل ہے چاہے یہ خود کو مشکل میں ڈالے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔” 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 

:کریں۔ باب 28 القصصء, آیت 77 


ارول ےکی کزی یش ظرع اك کے نساڑے سام بات کی سے 


صحیح بخاری نمبر 1145 میں موجود ایک الوہی حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے یہ نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ ہر رات اپنی لامحدود شان کے مطابق قریب ترین آسمان پر نزول 
فرماتا ہے اور لوگوں کو دعوت دیتا ہے کہ وہ اس سے دعا کریں۔ ان کی ضروریات پوری کریں تاکہ 
وہ ان کو پورا کر سکے۔ 


را ےکی رعسقازاہ ضانت اش ال کے ھی اقساق ک۰ (خلاض کر یف ٹر ہے کرنک کرش 
دوسری آنکھ انہیں نہیں دیکھ رہی ہوتی۔ اسے پیش کرنا اللہ تعالیٰ کے ساتھ مباشرت کرنے کا ذریعہ 
ہے۔ اور یہ اس کی بندگی کی علامت ہے۔ اس کے بے شمار فضائل ہیں مثال کے طور پر سنن نسائی 
نمبر 1614 میں موجود ایک حدیث میں کہا گیا ہے کہ یہ سب سے افضل نماز ہے۔ 


قیامت کے دن یا جنت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے بڑھ کر کسی کا درجہ نہیں 
ہو گا اور یہ درجہ براہِ راست رات کی نماز سے مربوط ہے۔ اس سے معلوم ہوتا ہے کہ جو لوگ رات 
کو نفلی نماز قائم کرتے ہیں انہیں دونوں جہانوں میں اعلیٰ درجات سے نوازا جائے گا۔ باب 17 
:الاسراء آیت 779 


اور رات کے کچھ حصے سے اس کے ساتھ نماز پڑھو ]یعنی قرآن کی تلاوت [اپنے لیے اضافی " 
]عبادت [کے طور پر۔ امید ہے کہ آپ کا رب آپ کو ایک قابل تعریف مقام پر اٹھائے گا۔ 


جامع ترمذی نمبر 3579 میں ایک حدیث ہے کہ مسلمان رات کے آخری حصے میں اللہ تعالیٰ کے 
سب سے زیادہ قریب ہوتا ہے۔ لہٰذا اگر اس وقت اللہ تعالیٰ کو یاد کیا جائے تو بے شمار نعمتیں حاصل 
ہو سکتی ہیں۔ 


تمام مسلمان چاہتے ہیں کہ ان کی دعائیں قبول ہوں اور ان کی حاجتیں پوری ہوں۔ لہٰذا انہیں رات کی 
نماز نفلی ادا کرنے کی کوشش کرنی چاہئے جیسا کہ صحیح مسلم نمبر 1770 میں موجود حدیث ہے 
کہ ہر رات میں ایک خاص گھڑی ہوتی ہے جب اچھی دعائیں قبول ہوتی ہیں۔ 


نفلی رات کی نماز کا قیام گناہوں سے بچنے کا ایک بہترین طریقہ ہے یہ انسان کو فضول اجتماعات 
سے دور رہنے میں مدد دیتا ہے اور یہ انسان کو بہت سی جسمانی بیماریوں سے بچاتا ہے۔ جامع 
ترمذی نمبر 3549 میں ایک حدیث میں اس کی تلقین کی گئی ہے۔ 


رات کی نماز کے لیے تیاری کرنی چاہیےء خاص طور پر سونے سے پہلے زیادہ کھانے پینے سے 
نہیں کیونکہ یہ سستی کو جنم دیتی ہے۔ کسی کو دن میں غیر ضروری طور پر خود کو تھکانا نہیں 
چاہئے۔ دن میں ایک مختصر جھپکی اس میں مدد کر سکتی ہے۔ آخر میں گناہوں سے بچنا چاہیے اور 
الله تعالیٰ کی اطاعت کے لیے کوشش کرنی چاہیےء اس کے احکام کو بجا لاتے ہوئے؛ اس کی 
ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہوئے اور تقدیر کا مقابلہ صبر کے ساتھ کرنا چاہیے کیونکہ فرمانبرداروں 
کو شب اقنز کی ماز اذا کرنا اسان ہے 


مصر کو فتح کرنے کے بعد اور الفستط میں جمعہ کے پہلے خطبہ کے دورانء عمرو ابن العاص 
رضی اللہ عنہ نے مسلمانوں کو مقامی لوگوں کے ساتھ اچھا سلوک کرنے کی تلقین کی جیسا کہ ان 
کے ساتھ صلح کا معاہدہ تھا اور وہ ان سے شادی کے ذریعے جڑے ہوئے تھے۔ )ان کے جد امجد 
حضرت ابراہیم علیہ السلام کی زوجہ حضرت ہاجرہ رضی اللہ عنہا کی معرفت جو مصری تھیں(۔ اس 
تے متلغانوں کو غک نیا کر وہ ان کو افضان پنماتے سے اق زان اور اپنی نظریں نیچ کرزکے اپ 
عورتوں کا زیادہ احترام کریں۔ اس پر امام محمد السلابیء عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ: 

جلد 2ء صفحہ 342 میں بحث کی گئی ہے۔ 


سنن نسائی نمبر 4998 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچے 
مسلمان اور سچے مومن کی نشانیاں بتائی ہیں۔ ایک سچا مسلمان وہ ہے جو دوسروں کی زبانی اور 
جسمانی اذیت کو دور رکھے۔ اس میں درحقیقت تمام لوگ شامل ہیں خواہ ان کا عقیدہ کچھ بھی ہو۔ اس 
میں ہر قسم کے زبانی اور جسمانی گناہ شامل ہیں جو کسی دوسرے کو نقصان یا تکلیف پہنچا سکتے 
ہیں۔ اس میں دوسروں کو بہترین نصیحت نہ کرنا بھی شامل ہے کیونکہ یہ دوسروں کے ساتھ اخلآاص 
کے خلاف ہے جس کا حکم سنن نسائی نمبر 4204 میں موجود حدیث میں آیا ہے۔ اس میں دوسروں 
کو الله تعالیٰ کی نافرمانی کی تلقین کرنا اور گناہوں کی طرف دعوت دینا بھی شامل ہے۔ .ایک مسلمان 
کو اس رویے سے بچنا چاہیے کیونکہ ہر اس شخص سے حساب لیا جائے گا جو ان کی بری نصیحت 
پر عمل کرے گا۔ صحیح مسلم نمبر 2351 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جسمانی نقصان میں دوسرے لوگوں کی روزی روٹی کے لیے مسائل پیدا کرناء دھوکہ دہی کا ارتکاب 
کرناء دوسروں کو دھوکہ دینا اور جسمانی زیادتی شامل ہے۔ یہ تمام خصوصیات اسلامی تعلیمات سے 
متصادم ہیں اور ان سے بچنا چاہیے۔ 


زیر بحث اصل حدیث کے مطابق سچا مومن وہ ہے جو دوسروں کی جان و مال سے ان کے نقصان 
کو دور رکھے۔ ایک بار پھر یہ تمام لوگوں پر لاگو ہوتا ہے قطع نظر ان کے عقیدے کے۔ اس میں 
چوری کرناء غلط استعمال کرنا یا دوسروں کی املاک اور سامان کو نقصان پہنچانا شامل ہے۔ جب بھی 
کسی کو کسی دوسرے کی جائیداد سونپ دی جائے تو اسے یہ یقینی بنانا چاہیے کہ وہ اسے صرف 
مالک کی اجازت سے اور اس طریقے سے استعمال کریں جو مالک کو خوش اور راضی ہو۔ رسول 
اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 5421 میں موجود حدیث میں تنبیہ کی ہے کہ جو شخص 
جھوٹی قسم کے ذریعے کسی دوسرے کا مال ناجائز طور پر لے چاہے وہ ایک ٹہنی کے برابر ہی 
کیوں نہ ہو۔ درخت جہنم میں جائے گا۔ 


نتیجہ اخذ کرنے کے لیے ایک مسلمان کے لیے ضروری ہے کہ وہ اپنے عقیدے کے زبانی اعلان کو 
عمل سے سپورٹ کرے کیونکہ یہ کسی کے عقیدے کا جسمانی ثبوت ہیں جو قیامت کے دن کامیابی 
حاصل کرنے کے لیے درکار ہوں گے۔ اس کے علاوہء ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کے 
بارے میں سچے عقیدے کی خصوصیات کو پورا کرنا چاہیے۔ لوگوں کے ساتھ اس کو حاصل کرنے 
کا ایک بہترین طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے ساتھ وہ سلوک کیا جائے جیسا کہ وہ چاہتے ہیں کہ لوگ 
ان کے ساتھ سلوک کریں: جو کہ احترام اور امن کے ساتھ ہے۔ 


اللہ کا گھر 


جب بھی کسی مسلمان فوج نے کوئی قلعہ بند چوکی بنائی یا کسی نئے شہر کی بنیاد رکھی تو سب سے 
پہلے انہوں نے ایک مسجد قائم کی کیونکہ یہ اسلامی علم کو پھیلانے اور نماز قائم کرنے کے لیے 
ضروری ہے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ جلد 2ء صفحہ 

میں بحث کی گئی ہے۔ 367 


صحیح مسلم نمبر 1528 کی ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ نصیحت 
فرمائی کہ اللہ تعالیٰ کے نزدیک سب سے محبوب جگہیں مسجدیں ہیں اور سب سے زیادہ ناپسندیدہ 
جگہیں بازار ہیں۔ 


اسلام مسلمانوں کو مساجد کے علاوہ کسی اور جگہ جانے سے منع نہیں کرتا۔ اور نہ ہی یہ انہیں 
ہمیشہ مساجد میں رہنے کا حکم دیتا ہے۔ لیکن یہ ضروری ہے کہ وہ باجماعت نمازوں کے لیے مساجد 
میں جانے اور مذہبی اجتماعات میں شرکت کو غیر ضروری طور پر بازاروں میں جانے سے زیادہ 
ترجیح دیں۔ 


جب ضرورت پیش آئے تو دوسری جگہوں مثلا شاپنگ سینٹرز میں جانے میں کوئی حرج نہیں ہےء 
لیکن مسلمان کو چاہیے کہ وہ بلا ضرورت وہاں جانے سے گریز کرے کیونکہ یہ وہ جگہیں ہیں جہاں 
گناہ زیادہ ہوتے ہیں۔ جبکہ مساجد سے مراد گناہوں سے پناہ گاہ اور اللہ تعالیٰ کی اطاعت کے لیے ایک 
آرام دہ جگہ ہے اس میں اللہ تعالیٰ کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے 
سال رر کا سامتا رتا ئل ہے سن طتھاحداظالت جم مری سی لناظائر مرکا خہتا کہ 
یہ مطالعہ کے لیے ایک ماحول ہےە اسی طرح مسلمان بھی مساجد سے فائدہ اٹھا سکتے ہیں کیونکہ 
ان کا مقصد مسلمانوں کو مفید علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی ترغیب دینا ہے تاکہ وہ اللہ 
تن گی اطاعت کر سی 


ایک مسلمان کو نہ صرف مساجد کو دوسری جگہوں پر ترجیح دینی چاہیے بلکہ انھیں دوسروں جیسے 
کہ اپنے بچوں کو بھی ایسا کرنے کی ترغیب دینی چاہیے۔ درحقیقت یہ نوجوانوں کے لیے گناہوں؛ 
جرائم اور بری صحبت سے بچنے کے لیے بہترین جگہ ہے جس سے دونوں جہانوں میں مصیبت اور 
پشیمانی کے سوا کچھ حاصل نہیں ہوتا۔ 


مذہبی آزادی 


یہ بات اہم ہے کہ اگرچہ اسلامی سلطنت کے کچھ حصے لڑائیوں کے ذریعے بڑھے لیکن تاریخ 
میں دوسری تمام سلطنتوں کے برعکس اس کا مقصد کبھی بھی زمین یا طاقت حاصل کرنا نہیں تھا۔ 
اس کا مقصد غیر ممالک کے لوگوں کو اسلام کی تعلیمات سننے کا موقع فراہم کرنا تھا جسے 
بیرونی طاقتیں روک رہی تھیںء تاکہ وہ اپنی مرضی سے اسلام کو قبول کریں یا رد کر دیں۔ 
چونکہ اسلام ایک ایسا عقیدہ ہے جسے دل سے قبول کرنا ضروری ہے؛ اس لیے تلوار کے 

:ذریعے لوگوں کو اسلام قبول کرنے پر مجبور کرنا ممکن نہیں۔ باب 2 البقرہ آیت 256 


..,دین میں کوئی جبر نہیں ہوگا۔ صحیح راستہ غلط سے الگ ہو گیا ہے” 


ان سے پہلے اپنے پیشروؤں کی طرح؛ عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے اس بات کو یقینی بنایا کہ 
ان کی حکومت کے تحت تمام لوگوں کو اسلام قبول کرنے یا رد کرنے کا انتخاب کرنے کی آزادی 


عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے قائدین اور سپاہیوں کو حکم دیا کہ وہ نوزائیدہ سرزمین کے شہریوں 
کے حقوق کا احترام کریں اور ان کو پورا کریں جنہوں نے اسلام سے انکار کرنے کا انتخاب کیا۔ 
انہوں نے اسلام قبول کرنے والوں کو وہی حقوق دیے جو تمام مسلمانوں پر واجب الادا ہیں اگرچہ 
انہوں نے حال ہی میں مسلمانوں کے خلاف جنگ کی ہو۔ اسلام کی تعلیمات کو عملی جامہ پہنا کر 
انصاف پسند اور پرامن معاشرے تشکیل پائے اور اس کے ذریعے بہت سے لوگوں نے اسلام کے 
وسیع فوائد اور سچائیوں کو دیکھ کر قبول کیا۔ لوگوں نے اسلام قبول کیا یا نہیںء مسلمانوں نے 

انصاف کے ساتھ کام کرتے ہوئے شہریوں کی وفاداری حاصل کی۔ 


ایک موقع پر حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے عیسائی خادم کو اسلام قبول کرنے کی دعوت 
دی لیکن بعد میں نے انکار کر دیا۔ عمر رضی اللہ عنہ نے تبصرہ کیا کہ ایمان میں کوئی جبر نہیں 
ہے اور اس معاملے کو آگے نہیں بڑھایا۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کی وفات ہوئی تو آپ نے اس 

غلام کو آزاد کر دیا۔ 


یروشلم کو فتح کرنے کے بعد بھی حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے وہاں رہنے والے غیر مسلموں 
سے یہ معاہدہ کیا کہ ان کی جان؛ مالء صلیب اور گرجا گھروں کی حفاظت کی جائے گی۔ اس پر 
امام محمد السلابی؛ عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور اوقات؛ جلد 1ء صفحہ 203 میں بحث کی 

گئی سے 


تاریخ سے یہ بات واضح ہے کہ کسی دوسرے مذہب نے جس نے کسی سرزمین پر غلبہ حاصل 
بغیر اپنے عقیدے پر عمل کرنے کی اتنی آزادی نہیں دی۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اس سے بہت آگے جا کر اسلامی سرزمین کے اندر رہنے والے بوڑھے 
اور معذور غیر مسلموں کے لیے فائدہ کی اسکیموں کا اہتمام کیا۔ مثال کے طور پر اس نے ایک 
بار ایک بوڑھے اندھے یہودی کو بھیک مانگتے دیکھا۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ اسے گھر لے 
گئے اور کچھ چیزیں دیں۔ اس کے بعد اس نے سرکاری خزانے کے معتمد کو بلوایا اور اسے حکم 
دیا کہ اس وقت سے اس نابینا آدمی کی مدد کرو اور اس جیسے دوسرے لوگوں کو بھی تلاش کرو 
جو ان کی مدد کرے۔ اس نے غریبوں اور معذوروں کو ٹیکس )جزیہ (ادا کرنے کی ضرورت کو 
بھی ختم کردیاء جو اسلامی سرزمین میں رہنے والے غیر مسلم حکومت کو ادا کریں گے۔ یہ ٹیکس 
اس وقت بھی نہیں لیا گیا جب ریاست اسلامی علاقوں میں رہنے والے غیر مسلموں کو بنیادی 
عوامی خدمات کی حفاظت اور فراہم کرنے میں ناکام رہی۔ درحقیقت شام کی مہم کے دوران: 
حضرت ابوبکر رضی اللہ عنہ کی خلافت کے دوران جب مسلم فوجیں رومی سلطنت کی سرحد کی 
طرف پسپائی پر مجبور ہوئیںء جو بالآخر جنگ یرموک کا باعث بنیء ٹیکس۔ شام کے اندر ان 
علاقوں میں غیر مسلموں سے چھین لیا گیا جن پر مسلمانوں نے ابتدا میں کنٹرول کیا تھاء لوگوں کو 
واپس کر دیا گیا۔ جب ان کا مال واپس لیا گیا تو لوگوں نے تبصرہ کیا کہ انہیں امید ہے کہ مسلمان 
رومیوں پر فتح حاصل کر کے ان کی طرف لوٹ جائیں گے کیونکہ مسلمانوں نے ان کے ساتھ 
رومیوں سے بہتر سلوک کیا تھا۔ رومی ان سے سب کچھ چھین لیتے تھے اور ان کے پاس کچھ 


بھی نہیں چھوڑتے تھے جب کہ مسلمان جنگ کے زمانے میں بھی اپنی دولت انہیں واپس کر 
رہے تھے۔ جب غیر مسلم اپنی سرزمین کو بیرونی دشمنوں سے بچانے میں حصہ لیتے تھے تو 
ٹیکس بھی نہیں لیا جاتا تھا۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی اور زمان 

جلد 1ء صفحہ 205-204 اور 446-444 میں بحث کی گئی ہے۔ 


آخرت کو ترجیح دینا 


اپنے آخری حج )حج (کے دورانء رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے مدینہ منورہ کی طرف ہجرت کے 
سال عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ راستے میں ابتہ کے مقام پر رک گئے۔ مینا اس نے ریت کا 23 
ایک ڈھیر بنایا اور اس پر رکھ دیا اور پھر الله تعالیٰ سے دعا کی کہ وہ بوڑھا ہو گیا ہے اور اس کے 
زیر نگرانی لوگ تمام ممالک میں بکھر چکے ہیں اس لیے اس نے اللہ تعالیٰ کے پاس لے جانے کی 
خواہش کی۔ (اس کی عقیدت میں اور اس کی کوششیں رائیگاں جانے کے بغیر۔ اس پر امام اصفہانی 

رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء نمبر 102 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے موت نہیں مانگی تھی بلکہ لینے کو کہا تھا جب کہ اللہ تعالیٰ ان سے راضی 
تھا۔ اس طرح دعا کرنا اسلام میں جائز ہے۔ صحیح بخاری نمبر 5671 میں موجود حدیث میں اس کی 
طرف اشارہ کیا گیا ہے۔ 


صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے شہر میں دعا کی۔ اس پر امام اصفہانی رحمۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاءء نمبر 
سو ئن کی کی ہے: 5ا 


آخرت کو ترجیح دینا اسی وقت ممکن ہے جب انسان دنیا اور آخرت کے بارے میں صحیح فہم و 
ار اک کاو و 


سنن ابن ماجہ نمبر 4108 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں سمندر کے مقابلے میں پانی کے قطرے کی طرح 
ہے۔ 


درحقیقت یہ تمثیل اس لیے دی گئی تاکہ لوگ سمجھ سکیں کہ مادی دنیا آخرت کے مقابلے میں کتنی 
چھوٹی ہے۔ لیکن حقیقت میں ان کا موازنہ نہیں کیا جا سکتا کیونکہ مادی دنیا عارضی ہے جبکہ آخرت 
ایبدی ہے۔ یعنی محدود کا لامحدود سے موازنہ نہیں کیا جا سکتا۔ مادی دنیا کو چار قسموں میں تقسیم کیا 
جا سکتا ہے :شہرتء قسمت: اختیار اور کسی کی سماجی زندگی؛ جیسے ان کا خاندان اور دوست۔ اس 
سے کوئی فرق نہیں پڑتا ہے کہ کسی کو کوئی بھی دنیاوی نعمت حاصل ہو جو ان گروہوں میں آتی 
ہے وہ ہمیشہ نامکملء عارضی ہوگی اور موت انسان کو نعمتوں سے کاٹ دے گی۔ دوسری طرف 
آخرت کی نعمتیں پائیدار اور کامل ہیں۔ تو اس لحاظ سے مادی دنیا ایک نہ ختم ہونے والے سمندر کے 
مقابلے میں ایک قطرے سے زیادہ نہیں ہے۔ 


اس کے علاوہء ایک شخص کو اس دنیا میں طویل زندگی کا تجربہ کرنے کی ضمانت نہیں ہے کیونکہ 
موت کا وقت نامعلوم ہے .جبکہ ہر ایک کو موت کا تجربہ کرنے اور آخرت تک پہنچنے کی ضمانت 
ہے۔ لہٰذا کسی کی ریٹائرمنٹ جیسے دن کے لیے کوشش کرنا بے وقوفی ہے جس تک وہ آخرت کے 
رج یں پچ ہے ت۔ رر سی مج سےے سو یسب سے سز سش وش گے 


اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ کوئی دنیا کو چھوڑ دے کیونکہ یہ ایک پل ہے جسے آخرت تک پہنچنے 
کے لقن شروک اکر وھ کی کے سے اکس مر سا ھ تھے اطضوت 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات کو اسلام کی تعلیمات کے مطابق بغیر فضول خرچی اور 
اشراف کے س12 کنا حاسے ارت سر کی شر کر متین لضف کے اعھمات کی گت ای کن 
ممانعتوں سے اجتناب اور اسلام کی تعلیمات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہوئے 
ابدی آخرت کی تیاری میں وقف کریں۔ 


انکاقتی اق کہ کہ کرکے ال سشر یں بی ىک اطرے أو ترشع تی دے گااو ایک کین 
مسلمان دنیاوی مادی دنیا کو ابدی آخرت پر ترجیح نہیں دے گا۔ 


ایک یاد دہانی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی مہر کی انگوٹھی پر کندہ یہ تھا کہ "اے عمر نصیحت کرنے والے 
کے لیے موت ہی کافی ہے۔ "امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 139 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


اس سے معلوم ہوتا ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ کتنی بار موت کے بارے میں سوچتے اور اس کی 
تیاری کرتے تھے۔ 


موت ایک ایسی چیز ہے جس کا آنا یقینی ہے لیکن وقت نامعلوم ہے اس لیے یہ بات سمجھ میں آتی ہے 
کہ ایک مسلمان جو آخرت پر یقین رکھتا ہے وہ ان چیزوں کی تیاری پر ترجیح دیتا ہے جو شاید نہ ہو 
جیسے شادی بچے یا ان کی ریٹائرمنٹ۔ یہ عجیب بات ہے کہ کتنے مسلمانوں نے اس کے برعکس 
ذہنیت اختیار کر لی ہے حالانکہ وہ گواہی دیتے ہیں کہ دنیا عارضی اور غیر یقینی ہے جبکہ آخرت 
ناسی کے ای اع کا ای کک پچھتا بی ہے۔ ای کے کرک فری :نیشن رڈتا کے کہ کر تی کرن راع کا 
برتاؤ کرے ان کے اعمال کے بارے میں فیصلہ کیا جائے گا۔ ایک مسلمان کو یہ یقین کرنے میں 
دھوکہ نہیں دینا چاہئے کہ وہ مستقبل میں آخرت کی تیاری کر سکتے ہیں اور کر سکتے ہیں کیونکہ یہ 
رویہ انہیں صرف اس وقت تک مزید تاخیر کا باعث بنتا ہے جب تک کہ ان کی موت واقع نہ ہو جائے 
رےود ای مانھھ ساف ام ساس سی عاتے یں سی کی سس کے کر 


اس لیے اہم بات یہ نہیں ہے کہ لوگ مر جائیں گے کیونکہ یہ ناگزیر ہے بلکہ اہم بات یہ ہے کہ اس 
طرح کام کیا جائے کہ انسان اس کے لیے پوری طرح تیار ہو۔ اس کے لیے صحیح طریقے سے تیاری 
کرنے کا واحد طریقہ یہ ہے کہ اسلام کی تعلیمات پر عمل کیا جائےە یعنی اللہ تعالیٰ کے احکام کی 
تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا۔ یہ تبھی ممکن ہے جب 
کوئی شخص آخرت کی تیاری کو ان چیزوں کی تیاری پر ترجیح دے جو شاید نہ ہو سکیں۔ 


شرافت ایمان میں ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ اگر ابو حذیفہ رضی اللہ عنہ کے آزاد کردہ غلام 
سالم اس وقت زندہ ہوتے تو وہ انہیں اگلا خلیفہ مقرر کرتے۔ اس پر امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء 
صفحہ 141 میں بحث ہوئی ہے۔ 


یہ سمجھنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے کہ حقیقی شرافت کسی کے ایمان کی مضبوطی میں مضمر 
جے۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 5116 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے واضح 
طور پر تنبیہ فرمائی کہ شرافت کسی کے نسب میں نہیں ہے کیونکہ تمام لوگ حضرت آدم علیہ السلام 
کی اولاد ہیں۔ اور وہ خاک سے بنا تھا۔ اس لیے لوگوں کو چاہیے کہ وہ اپنے رشتہ داروں اور نسب پر 
فخر کرنا چھوڑ دیں۔ 


یہ سمجھنا ضروری ہے کہ اگرچہ بعض جاہل مسلمانوں نے ذاتیں اور فرقے بنا کر دوسری قوموں کا 
رویہ اختیار کر لیا ہے اور ان گروہوں کی بنیاد پر اسلام نے برتری کا ایک سادہ معیار قرار دیا ہے 
یعنی تقویٰ۔ یعنی مسلمان جتنا زیادہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو بجا لاتا ہے اس کی ممانعتوں سے باز آتا 
ہے اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے اللہ تعالیٰ کی بارگاہ میں وہ اتنا ہی بلند درجہ کا ہوتا 
:ہے۔ باب 49 الحجرات: آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


ےت 


یہ آیت دیگر تمام معیارات کو ختم کر دیتی ہے جو جاہل لوگوں نے بنائے ہیں جیسے کہ کسی کی نسل؛ 
نسلء دولتء صنف یا سماجی حیثیت۔ 


مزید برآںء اگر کسی مسلمان کو اپنے نسب میں کسی متقی شخص پر فخر ہو تو اسے ال تعالیٰ کی 
حمد و ثنا اور ان کے نقش قدم پر چل کر اس عقیدے کا صحیح مظاہرہ کرنا چاہیے۔ دوسروں کے نقش 
قدم پر چلے بغیر ان پر فخر کرنا اس دنیا یا آخرت میں کسی کے کام نہیں آئے گا۔ یہ بات جامع ترمذی 
نمبر 2945 میں موجود حدیث میں واضح ہو چکی ہے۔ 


آخر میںء جو دوسروں پر فخر کرتا ہے لیکن ان کے نقش قدم پر چلنے میں ناکام رہتا ہے وہ بالواسطہ 
طور پر ان کی بے عزتی کر رہا ہے کیونکہ باہر کی دنیا ان کے برے کردار کو دیکھے گی اور یہ 
سمجھے گی کہ ان کے صالح آباؤ اجداد نے اسی طرح برتاؤ کیا تھا۔ ان لوگوں کو اس وجہ سے اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنی چاہیے۔ یہ ان لوگوں کی طرح ہیں جو حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کی ظاہری روایات اور نصیحتوں کو اپناتے ہیںء جیسے کہ داڑھی بڑھانا یا 
اسکارف پہنناء ان کے باطن کو اپنانے میں ناکام رہتے ہیں۔ بیرونی دنیا صرف اسی وقت حضور صلی 
اللہ علیہ وسلم کے بارے میں منفی سوچے گی جب وہ ان مسلمانوں کے برے کردار کو دیکھیں گے۔ 


قیادت کی خوبیاں 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ اگر میں نے ابو حذیفہ رضی اللہ عنہ کے آزاد کردہ 
غلام سالم کو اپنا اگلا خلیفہ مقرر کیا اور اللہ تعالیٰ کی طرف سے ان سے اس بارے میں سوال کیا گیا 
تو وہ ان کے لیے خلیفہ ہوں گے۔ جواب دیا کہ اس نے ایسا اس طرح کیا جیسا کہ میں نے حضرت 
محمد صلی اللہ علیہ وسلم کو حضرت سلیم رضی اللہ عنہ کے بارے میں یہ فرماتے ہوئے سنا کہ وہ اللہ 
تعالیٰ سے دل کی گہرائیوں سے محبت کرتے تھے۔ اس پر امام اصفہانی رحمۂۃ اللہ علیہ ہلیۃ الاولیاء 

نمبر 398 میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس محبت کی جڑ اخلاص ہے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام اللہ تعالیٰ کے لیے اخلاص ہے۔ 


اللہ تعالیٰ کے لیے اخلاص کا مطلب یہ ہے کہ اس کی طرف سے دیے گئے تمام فرائض کو احکام و 
ممنوعات کی صورت میں ادا کرناء صرف اس کی رضا کے لیے۔ جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 1 میں 
موجود ایک حدیث سے ثابت ہے کہ سب ان کی نیت سے پرکھیں گے۔ پس اگر کوئی نیک عمل کرتے 
وقت اللہ تعالیٰ کے ساتھ مخلص نہ ہو تو اسے نہ دنیا میں اجر ملے گا اور نہ آخرت میں۔ درحقیقت 
جامع ترمذی نمبر 3154 میں موجود ایک حدیث کے مطابق جن لوگوں نے گستاخیاں کیں ان سے 
قیامت کے دن کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اجر طلب کریں جن کے لیے انہوں نے عمل کیا جو 
ممکن نہیں ہوگا۔ باب 98 البیینہ آیت 5۔- 


اور ان کو اس کے سوا کوئی حکم نہیں دیا گیا تھا کہ وہ اللہ کی عبادت کریںء اس کے لیے خالص ہو " 
''کر۔ 


اگر کوئی ال تعالیٰ کی طرف اپنے فرائض کی ادائیگی میں کوتاہی کرتا ہے تو یہ اخلاص کی کمی کو 
ظاہر کرتا ہے۔ اس لیے انہیں چاہیے کہ وہ صدق دل سے توبہ کریں اور ان سب کو پورا کرنے کے 
لیے جدوجہد کریں۔ یہ بات ذہن میں رکھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ کسی پر کبھی بھی ایسے فرائض 
کا بوجھ نہیں ڈالتا جو وہ انجام نہیں دے سکتا اور نہ ہی نبھا سکتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 286۔ 


"وی کاع کو/ ئن کی طالت کے مرا کرت تمہ تازی مین نت 


کے لیے مخلص ہونے کا مطلب یہ ہے کہ ہمیشہ اپنی اور دوسروں کی خوشنودی پر اس کی رضا کو 
پسند کرنا چاہیے۔ ایک مسلمان کو ہمیشہ ان اعمال کو ترجیح دینی چاہیے جو اللہ تعالیٰ کی رضا کے 
لیے ہوں۔ انسان کو چاہیے کہ دوسروں سے محبت کرے اور اپنے گناہوں کو اللہ تعالیٰ کے لیے ناپسند 
کرے نہ کہ اپنی خواہشات کے لیے۔ جب وہ دوسروں کی مدد کرتے ہیں یا گناہوں میں حصہ لینے سے 
انکار کرتے ہیں تو یہ الله تعالیٰ کی رضا کے لیے ہونا چاہیے۔ جس نے اس ذہنیت کو اپنایا اس نے اپنا 
اپتان مکنل کے لیا ای کی ایق لق ابود اوت تی :4681 میں ٹرجوححلیت ہے یی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک مرتبہ یہ تبصرہ کیا کہ اگر ابو عبیدہ بن جراح رضی اللہ عنہ ان 
سے زندہ رہے تو وہ انہیں اگلا خلیفہ مقرر کریں گے۔ اور جب اللہ تعالیٰ نے ان سے اس بارے میں 
پوچھا تو وہ جواب دیں گے کہ میں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو یہ فرماتے ہوئے 
9 ل/ہ/یپک۳ى۳ٌ۳‌ي 00ھ 

میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 140-141 


صحیح بخاری نمبر 2749 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 


اس میں وہ تمام امانتیں شامل ہیں جو اللہ تعالیٰ اور لوگوں کی طرف سے ہیں۔ ہر نعمت اللہ تعالیٰ نے ان 
کے سپرد کی ہے۔ ان امانتوں کو پورا کرنے کا واحد طریقہ نعمتوں کو اس طریقے سے استعمال کرنا 
ہے جو اللہ تعالیٰ کو پسند ہے۔ یہ یقینی بنائے گا کہ وہ مزید برکات حاصل کریں گے کیونکہ یہ سچا 
:شکر ہے۔ باب 14 ابراہیم؛ آیت 7 


اور یاد کرو جب تمہارے رب نے اعلان کیا کہ اگر تم شکر کرو گے تو میں تم پر ضرور اضافہ " 
"'کروں گا۔ 


لوگوں کے درمیان اعتماد کو پورا کرنا بھی ضروری ہے۔ جسے کسی دوسرے کے سپرد کیا گیا ہو 
اود عاسے گرلی کا اکستال تی کر ےارد ھاغا کی ھی کے طای سال کر ےل مرن 
کے درمیان سب سے بڑا اعتماد بات چیت کو خفیہ رکھنا ہے جب تک کہ دوسروں کو مطلع کرنے میں 
کوئی واضح فائدہ نہ ہو۔ بدقسمتی سے مسلمانوں میں اس کو اکثر نظر انداز کیا جاتا ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ نے ایک دفعہ کہا کہ اگر معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ ان سے زندہ رہے 
تو وہ انہیں اگلا خلیفہ مقرر کریں گے۔ اور جب ال تعالیٰ نے ان سے اس کے متعلق پوچھا تو وہ جواب 
دیتا کہ میں نے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو یہ فرماتے ہوئے سنا ہے کہ جب معاذ 
رضی اللہ عنہ اس دن اٹھائے جائیں گے۔ قیامت کے دن وہ علماء اور علمائے کرام کی رہنمائی کرے 
گا او رتالن کی آگے گر ھرکنے کے قاضلے من کو ایوگ ان و ام بای رح اکلہ 

ہلیۃ الاولیاءء نمبر 573 میں بحث کی گئی ہے۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2645 میں موجود حدیث میں نصیحت 
فرمائی کرت اشرفتان) کسی کو بھلائی درا جانٹا ہے ہو ات الام عم قطاکر ٹاک 


اس میں کوئی شک نہیں کہ ہر مسلمان اپنے ایمان کی مضبوطی سے قطع نظر دونوں جہانوں کی 
بھلائی چاہتا ہے۔ اگرچہ بہت سے مسلمان یہ غلط سمجھتے ہیں کہ یہ خیر جس کی وہ خواہش کرتے 
ہیں وہ شہرتء دولت؛ اختیارء صحبت اور اپنے کیریئر میں مضمر ہے یہ حدیث اس بات کو واضح 
کرتی ہے کہ اسلامی علم حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے میں ہی حقیقی دیرپا بھلائی ہے۔ یہ جاننا 
ضروری ہے کہ دینی علم کی ایک شاخ مفید دنیاوی علم ہے جس کے ذریعے انسان اپنی ضروریات 
اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پوری کرنے کے لیے حلال رزق کماتا ہے۔ اگرچہ حضور 
نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس بات کی نشاندہی کی ہے کہ کہاں کہاں بھلائی ہے لیکن یہ 
شرم کی بات ہے کہ کتنے مسلمان اس کی قدر نہیں کرتے۔ وہ زیادہ تر معاملات میں اپنے واجبات کو 
پورا کرنے کے لیے صرف اسلامی علم کا کم سے کم حاصل کرنے کی کوشش کرتے ہیں اور رسول 
الله صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات جیسی مزید چیزوں کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے میں 
ناکام رہتے ہیں۔ اس کے بجائے وہ دنیاوی چیزوں پر اپنی کوششیں وقف کرتے ہیں اور یہ مانتے ہیں 
کہ وہاں حقیقی اچھائی پائی جاتی ہے۔ بہت سے مسلمان اس بات کی تعریف کرنے میں ناکام رہتے ہیں 
کہ نیک پیشروؤں کو صرف ایک آیت یا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حدیث سیکھنے کے لیے 
ہفتوں تک سفر کرنا پڑاء جب کہ آج کوئی اپنا گھر چھوڑے بغیر اسلامی تعلیمات کا مطالعہ کر سکتا 
ہے۔ اس کے باوجود بہت سے لوگ اس نعمت کو استعمال کرنے میں ناکام رہتے ہیں جو جدید دور 
کے مسلمانوں کو دی گئی ہے۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے اپنی بے پایاں رحمت سے اپنے نبی محمد صلی 
اللہ علیہ وسلم کے ذریعے نہ صرف یہ بتا دیا ہے کہ سچی بھلائی کہاں ہے بلکہ اس نیکی کو انگلی 
کے اشارے پر بھی رکھا ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بنی نوع انسان کو بتا دیا ہے کہ ایک ابدی دفن خزانہ کہاں 
ہے جو دونوں جہانوں میں پیش آنے والے تمام مسائل کو حل کر سکتا ہے۔ لیکن مسلمانوں کو یہ 
بھلائی تبھی ملے گی جب وہ اسے حاصل کرنے اور اس پر عمل کرنے کی جدوجہد کریں گے۔ 


عمر بن خطاب رضی الہ عنہ کا قتل 


دنیا کا غلام 


النعردان ف شی 0ئ کا لو از اودتاع کا اک می مالم کم کا سر سے کافاا ھتاھ 
المغیرہ رضی اللہ عنہ ہر روز آپ سے چاندی کے چار سکے لیتے تھے۔ ابو لولو نے عمر بن خطاب 
رضی اللہ عنہ سے شکایت کی اور ان سے کہا کہ وہ المغیرہ رضی اللہ عنہ کو حکم دیں کہ وہ ان سے 
جو رقم لیتا ہے اسے کم کر دیں۔ عمر رضی اللہ عنہ نے انہیں خبردار کیا کہ الله تعالیٰ سے ڈرو اور 
اپنے مالک کے ساتھ بھلائی کرو لیکن انہوں نے المغیرہ رضی اللہ عنہ سے بات کرنے کا پورا ارادہ 
کیا۔ لیکن چونکہ یہ جواب ابو لولوہ کے لیے مناسب نہ تھا اس لیے وہ ناراض ہو گئے اور انہوں نے 
عمر رضی اللہ عنہ کو قتل کرنے کی سازش کی۔ امام محمد السلابی عمر بن الخطابء ان کی زندگی 

اور اوقات جلد 2ء صفحہ 384-383 میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


واضح ہو گیا کہ ابو لولوہ نہ صرف ایک شخص کا غلام تھا بلکہ وہ اپنی خواہشات کا بھی غلام تھاء 
جیسا کہ عمر رضی اللہ عنہ کا جواب ناانصافی نہیں تھا۔ 


صحیح بخاری نمبر 2886 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
مال اور عمدہ لباس کے غلاموں پر تنقید کی۔ یہ لوگ جب یہ چیزیں حاصل کرتے ہیں تو خوش ہوتے 
ہیں اور نہ ملنے پر ناراض ہوجاتے ہیں۔ 


حقیقت میں یہ تمام غیر ضروری دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے۔ یہ تنقید ان لوگوں کی طرف نہیں 
ہے جو مادی دنیا میں اپنی ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنے کی کوشش 
کرتے ہیں کیونکہ یہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ لیکن یہ ان لوگوں کی طرف ہے جو اپنی 
خواہشات اور دوسروں کی خواہشات کی تسکین کے لیے مال و دولت اور دیگر دنیاوی چیزوں کے 
حصول کے لیے حرام کی پیروی کرتے ہیں۔ اور یہ ان لوگوں کی طرف متوجہ ہے جو غیر ضروری 
حلال چیزوں کی پیروی اس طرح کرتے ہیں کہ اس کی وجہ سے وہ اللہ تعالیٰ کی صحیح اطاعت سے 
غافل ہو جاتے ہیں۔ اس اطاعت میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور 
تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ کرنا شامل ہے۔ یہ 
انہیں آخرت اور ان کے آخری فیصلے کے لیے مناسب تیاری کرنے سے روکتا ہے۔ 


اس کے علاوہ یہ تنقید ان لوگوں کے لیے ہے جو اس وقت بے صبرے ہوتے ہیں جب وہ اس دنیا میں 
اپنی غیر ضروری خواہشات کو حاصل نہیں کر پاتے۔ یہ رویہ ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر 
مجبور کر سکتا ہے۔ یعنی جب وہ اپنی خواہشات کو پاتے ہیں تو اس کی اطاعت کرتے ہیں لیکن جب 
وہ نہیں کرتے تو غصے سے اس کی اطاعت سے منہ موڑ لیتے ہیں۔ قرآن کریم نے یہ رویہ اختیار 
:کرنے والے کے لیے دونوں جہانوں میں سخت نقصان سے خبردار کیا ہے۔ باب 22 الحج؛ آیت 11 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو جاتی " 
ہے؛ تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس نے دنیا 
“اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


مسلمانوں کو اس کے بجائے صبر کرنا اور اپنے پاس موجود چیزوں پر قناعت کرنا سیکھنا چاہیے 
کیونکہ صحیح مسلم نمبر 2420 میں موجود حدیث کے مطابق یہی حقیقی دولت ہے۔ درحقیقت 
خواہشات سے بھرا ہوا شخص محتاج ہے خواہ اس کے پاس بہت زیادہ مال ہو۔ ایک مسلمان کو اللہ 
تعالیٰ کو جاننا چاہیے کہ وہ لوگوں کو وہ عطا کرتا ہے جو ان کے لیے بہتر ہے نہ کہ ان کی 
خواہشات کے مطابق کیونکہ یہ اکثر صورتوں میں ان کی تباہی کا باعث بنتا ہے۔ باب 42 اششورہ 
:ایت 27 


۰ 


اور اگر اللہ اپنے بندوں کے لیے رزق میں فراخی کر دیتا تو وہ زمین پر ظلم کرتے۔ لیکن وہ جس ' 
“مقدار میں چاہتا ہے نازل کرتا ہے۔ بے شک وہ اپنے بندوں سے باخبر اور دیکھنے والا ہے۔ 


نماز کا اخلاص 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کے کرکٹن کی او کرد لوگوں کی خالی ناراء دق میں سے ساۓاس گے مل تاتھ کہ ایک سفن 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ صحیح بخاری نمبر 3700 میں موجود 

حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ مرنے کے باوجود باجماعت نماز نہیں چھوڑتے تھے۔ اس سے نماز کے 
لیے ان کی بے پناہ محبت کی نشاندہی ہوتی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2618 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے تنبیہ 
فرمائی کہ فرض نمازوں کو چھوڑنا ایمان اور کفر میں فرق ہے۔ 


اس دن اور عمر میں یہ بہت عام ہو گیا ہے۔ بہت سے لوگ معمولی وجوہات کی بنا پر اپنی فرض 
نمازیں ترک کر دیتے ہیں جو کہ بلاشبہ رد ہیں۔ اگر جنگ کرنے والے پر نماز کی فرضیت ختم نہیں 
:ہوئی تو کسی اور سے کیسے ہٹائی جائے گی؟ باب 4 النساء آیت 102 


اور جب آپ ان کے درمیان ہوں اور ان کی نماز پڑھائیں تو ان میں سے ایک گروہ آپ کے ساتھ کھڑا " 
ہو اور وہ اپنے ہتھیار اٹھائے ہوں۔ اور جب وہ سجدہ کر لیں تو وہ آپ کے پیچھے ہوں اور دوسرے 
گروہ کو آگے آنے دیں جنہوں نے ]ابھی تک [نماز نہیں پڑھی ہے اور وہ آپ کے ساتھ نماز پڑھیںء 
"...احتیاط کرتے ہوئے اور اپنے ہتھیار اٹھائے ہوئے 


کی مقدار کو کم کرنے کی تلقین کی گئی ہے تاکہ ان پر بوجھ کم ہو جائے لیکن وہ ان کی ادائیگی سے 
: تثنیٰ نہیں ہیں۔ باب 4 النساءء آیت 01 


...اور جب تم پورے ملک میں سفر کرتے ہو تو تم پر نماز قصر کرنے میں کوئی گناہ نہیں” 


بیماروں کو خشک وضو کرنے کی تلقین کی گئی ہے اگر پانی سے رابطہ انہیں نقصان پہنچاتا ہے۔ 
:باب 5 المائدۃ آیت 6 


لیکن اگر تم بیمار ہو یا سفر پر ہو یا تم میں سے کوئی قضائے حاجت کی جگہ سے آیا ہو یا تم نے ” 
عورتوں سے رابطہ کیا ہو اور پانی نہ ملے تو صاف زمین تلاش کرو اور اس سے اپنے چہروں اور 
“ہاتھوں کا مسح کرو۔ 


اس کے علاوہ بیمار فرض نماز اس طریقے سے ادا کرسکتے ہیں جو ان کے لیے آسان ہو۔ یعنی اگر 
کھڑے نہیں ہو سکتے تو بیٹھ سکتے ہیں اور اگر بیٹھ نہیں سکتے تو لیٹ کر فرض نماز پڑھ سکتے 
ہیں۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 372 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ لیکن پھر یہ کہ بیمار کو 
مکمل رعایت نہیں دی جاتی جب تک کہ کوئی ذہنی مریض نہ ہو جو اسے نماز کی فرضیت کو 
سمجھنے سے روکتا ہو۔ 


دوسرا بڑا مسئلہ یہ ہے کہ بعض مسلمان اپنی فرض نمازوں میں تاخیر کرتے ہیں اور صحیح اوقات 
سے زیادہ پڑھتے ہیں۔ یہ قرآن کریم سے واضح طور پر متصادم ہے کیونکہ مومنین کو اپنی فرض 
انمازیں وقت پر ادا کرنے زالے کے طور پر بیان کیا گیا ہے۔ بات 4 النساء آیت 103 


“بے شک نماز مومنوں پر مقررہ اوقات کے لیے فرض کی گئی ہے۔” 


بہت سے لوگوں کا خیال ہے کہ قرآن کریم کی درج ذیل آیت سے مراد وہ لوگ ہیں جو اپنی فرض 
نمازوں میں بلا ضرورت تاخیر کرتے ہیں۔ تفسیر ابن کٹیر جلد 10ء صفحہ 604-603 میں اس پر 
:بحث کی گئی ہے۔ باب 107 المعونء آیات 5-4 


“'پس خرابی ہے نمازیوں کے لیے۔ ]لیکن [جو اپنی نماز سے غافل ہیں۔" 


یہاں اللہ تعالیٰ نے واضح طور پر ان لوگوں پر لعنت فرمائی ہے جنہوں نے اس بری صفت کو اختیار 
کیا ہے۔ اگر کوئی اللہ کی رحمت سے دور ہو جائے تو اس دنیا یا آخرت میں کامیابی کیسے حاصل ہو 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن نسائی نمبر 512 میں موجود ایک حدیث میں فرمایا 
کہ فرض نماز میں بلا ضرورت تاخیر کرنا نفاق کی علامت ہے۔ قرآن کریم نے واضح کیا ہے کہ 
لوگوں کے جہنم میں داخل ہونے کی ایک بڑی وجہ فرض نمازوں کو قائم نہ کرنا ہے۔ باب 74 
:المدنثیرء آیات 43-42 


]اور ان سے پوچھتے ہوئے[؛ "'آپ کو سقر میں کس چیز نے ڈالا؟ "وہ کہیں گے کہ ہم نماز پڑھنے " 
والوں میں سے نہیں تھے۔ 


فرض نمازوں کا ترک کرنا اتنا بڑا گناہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع 
ترمذی نمبر 2621 میں موجود حدیث میں اعلان فرمایا کہ جس نے یہ گناہ کیا اس نے اسلام سے کفر 
کیا۔ 


٭ 


اس کے علاوہ کوئی اور نیک عمل کسی مسلمان کو اس وقث تک فائدہ نہیں دے گا جب تک کہ اس 
کی فرض نمازیں قائم نہ ہوں۔ صحیح بخاری نمبر 553 میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر 
تنبیہ کی گئی ہے کہ اگر عصر کی فرض نماز چھوٹ جائے تو اس کے نیک اعمال ضائع ہو جاتے 
ہیں۔ اگر ایک فرض نماز کے ترک کرنے کا یہ حال ہے تو کیا ان سب کو چھوڑنے کی سزا کا تصور 
کیا جا سکتا ہے؟ 


صحیح مسلم کی حدیث نمبر 252 میں فرض نمازوں کو ان کے صحیح اوقات میں پڑھنے کو اللہ تعالیٰ 
کے نزدیک محبوب ترین اعمال میں سے ایک ہونے کی تلقین کی گئی ہے۔ اس سے معلوم کیا جا سکتا 
ہے کہ فرض نمازوں کو اپنے وقت سے زیادہ مؤخر کرنا یا ان کو مکمل طور پر غائب کرنا اللہ تعالیٰ 
کے نزدیک سب سے زیادہ ناپسندیدہ کام ہے۔ 


تمام بزرگوں کے لیے یہ ایک اہم فریضہ ہے کہ وہ اپنے زیر کفالت بچوں کو چھوٹی عمر سے ہی 
فرض نماز پڑھنے کی ترغیب دیں تاکہ وہ ان پر شرعی طور پر پابند ہونے سے پہلے ہی اسے قائم کر 
لیں۔ وہ بالغ جو اس میں تاخیر کرتے ہیں اور بچوں کے بڑے ہونے تک انتظار کرتے ہیں اس انتہائی 
اہم فریضے میں ناکام رہے ہیں۔ جن بچوں کو صرف فرض نماز پڑھنے کی ترغیب دی گئی تھی جب 
یہ ان پر فرض ہو گئی تھی وہ بہت کم ہی انہیں جلدی قائم کرتے تھے۔ زیادہ تر معاملات میں اس اہم 
فرض کو صحیح طریقے سے نبھانے میں انہیں برسوں لگ جاتے ہیں۔ اور قصور خاندان کے بزرگوں 
پر خاص طور پر والدین پر آتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
سنن ابوداؤد نمبر 495 میں موجود ایک حدیث میں یہ نصیحت کی ہے کہ خاندان سب سے زیادہ اپنے 
بچوں کو جب سات سال کے ہو جائیں تو فرض نماز پڑھنے کی ترغیب دیتے ہیں۔ 


ایک اور بڑا مسئلہ جس کا بہت سے سمسلمانوں کو سامنا ہے وہ یہ ہے کہ وہ فرض نماز تو ادا کر 
سکتے ہیں لیکن صحیح طریقے سے ادا کرنے میں ناکام رہتے ہیں۔ مثال کے طور پر بہت سے لوگ 
نماز کے مراحل کو صحیح طریقے سے مکمل نہیں کر پاتے اور اس کے بجائے اس میں جلدی کرتے 
ہیں۔ درحقیقت صحیح بخاری نمبر 757 میں موجود ایک حدیث واضح طور پر تنبیہ کرتی ہے کہ اس 
طرح کی نماز پڑھنے والے نے بالکل نماز نہیں پڑھی۔ یعنی ان کا ذکر اس شخص کے طور پر نہیں 
ہے جس نے اپنی نماز پڑھی اور اس وجہ سے ان کی ذمہ داری پوری نہیں ہوئی۔ جامع ترمذی نمبر 
میں موجود ایک حدیث میں واضح طور پر تنبیہ کی گئی ہے کہ جو شخص نماز کے ہر مقام پر 265 
قائم نہیں رہتا اس کی دعا قبول نہیں ہوتی۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نماز میں رکوع اور سجدہ نہ کرنے والے کو بدترین 
چور قرار دیا۔ موطا مالک؛ کتاب نمبر 9ء حدیث نمبر 75 میں پائی جانے والی ایک حدیث میں اس بات 
کی تنبیہ کی گئی ہے۔ بدقسمتی سے بہت سے مسلمان جنہوں نے کئی دہائیوں سے فرض اور اس 


جسی بہت سی تفقلی منازین ادا کی ہینە ان میں سے کسی نے بھی گنٹی نہین کی ہے۔اوں اس طرح ان 
کا شمار کیا جائے گا۔ اس کے ساتھ ایسا سلوک کیا جاتا ہے جس نے اپنی ذمہ داری پوری نہیں کی۔ 
اس کی تصدیق سنن نسائی نمبر 1313 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


تر اق تائ ھا طور لت می امک کے انرم تَا ایاکرتے کی 'ارت کی ظزکانن 
ِکرتا ہے۔ باب 2 البقرہہ آیت 43 


“اور رکوع کرنے والوں کے ساتھ رکوع کرو۔” 


درحقیقت اس آیت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی احادیث کی بنا پر بعض معتبر علماء نے اس 
کو مسلمان مردوں پر واجب قرار دیا ہے۔ مثال کے طور پر سنن ابوداؤد نمبر 550 میں موجود ایک 
حدیث میں واضح طور پر تنبیہ کی گئی ہے کہ جو مسلمان اپنی فرض نمازیں مسجد میں باجماعت ادا 
نہیں کریں گے انہیں صحابہ کرام رضی اللہ عنہم نے منافق قرار دیا ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ان مردوں کے گھروں کو جلانے کی دھمکی بھی دی تھی جو بغیر کسی 
عذر کے باجماعت مسجد میں اپنی فرض نمازیں ادا کرنے میں ناکام رہے تھے۔ اس کی تصدیق صحیح 
مسلم نمبر 1482 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ جو مسلمان اس اہم عمل کو انجام دینے کی پوزیشن 
میں ہوں وہ کریں۔ انہیں یہ دعویٰ کرنے میں خود کو بیوقوف نہیں بنانا چاہئے کہ وہ دوسرے نیک کام 
انجام دے رہے ہیں جیسے کہ گھر کے کاموں میں اپنے خاندان کی مدد کرنا۔ یوں تو صحیح بخاری 
نمبر 676 میں موجود ایک حدیث کے مطابق یہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایت ہے لیکن 
ضروری ہے کہ آپ کی روایات کی اہمیت کو اپنی خواہشات کے مطابق ترتیب نہ دیا جائے۔ جو کوئی 
ایسا کرتا ہے وہ اس کی روایات کی پیروی نہیں کر رہا ہے وہ صرف اپنی خواہشات کی پیروی کر رہا 
ہے خواہ وہ نیک عمل ہی کیوں نہ کر رہا ہو۔ درحقیقت اسی حدیث کا اختتام اس نصیحت سے ہوتا ہے 
کہ جب فرض نماز کا وقت ہوتا تو حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم مسجد کی طرف روانہ 
ہوتے۔ 


احتساب سے ڈرزکۓ ہیں۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوشش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئےە یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد آپ صلی اللہ علیہ وسلم کو ان 
کے گھر لے جایا گیا جہاں ایک نوجوان آپ کے پاس آیا اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم کے صحابی ہونے 
اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی خلافت کی تعریف کی جو عدل و انصاف سے بھرپور تھی۔ عمر رضی 
اللہ عنہ نے جواب دیا کہ میں چاہتا ہوں کہ اس کی تمام مراعات کوتاہیوں کا مقابلہ کرے تاکہ وہ نہ 
ہارے اور نہ کچھ حاصل کرے۔ صحیح بخاری نمبر 3700 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی 

ہے۔ 


اس سے ان کی جوابدہی کے خوف کی نشاندہی ہوتی ہے جو عمر رضی اللہ عنہ کے پاس تھا۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لیں کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
علاوہ کوئی ان سے بہتر واقف نہیں ہے۔ جب کوئی ایمانداری سے اپنے اعمال کا خود فیصلہ کرے گا 
تو یہ انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور نیک اعمال کی طرف ترغیب دینے کی 


ترغیب دے گا۔ لیکن جو اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لینے میں ناکام رہے گا وہ غفلت کی 
زندگی گزارے گا جس کی وجہ سے وہ سچے دل سے توبہ کیے بغیر گناہ کر بیٹھتے ہیں۔ یہ شخص 
قیامت کے دن اپنے اعمال کا تولنا بہت مشکل پائے گا۔ درحقیقتء یہ انہیں جہنم میں پھینکنے کا سبب 
بن سکتا ہے۔ 


ایک ہوشیار کاروباری مالک ہمیشہ اپنے کھاتوں کا باقاعدگی سے جائزہ لے گا۔ یہ اس بات کو یقینی 
بنائے گا کہ ان کے کاروبار کی سمت درست سمت میں چل رہی ہے اور یہ یقینی بنائے گا کہ وہ تمام 
ضروری اکاؤنٹس جیسے کہ ٹیکس ریٹرن کو درست طریقے سے مکمل کرتے ہیں۔ لیکن بیوقوف 
کاروباری مالک باقاعدگی سے اپنے کاروبار کا حساب نہیں لے گا۔ یہ منافع میں نقصان اور ان کے 
کھاتوں کی صحیح طریقے سے تیاری میں ناکامی کا باعث بنے گا۔ جو لوگ اپنے اکاؤنٹس کو صحیح 
طریقے سے حکومت کے پاس جمع کرانے میں ناکام رہتے ہیں انہیں جرمانے کا سامنا کرنا پڑتا ہے 
جو ان کی زندگی کو مزید مشکل بنا دیتا ہے۔ لیکن نوٹ کرنے کی اہم بات یہ ہے کہ قیامت کے ترازو 
کے لسر کی کے اعاق کا فرمت اقاڑہ لگا او الک ماز کر نے میں قاقامی کی تر مین مان 
جرمانہ شامل نہیں ہے۔ اس کی سزا زیادہ سخت اور واقعی ناقابل برداشت ہے۔ باب 99 زلزالء آیات 
:7-8 


پس جو کوئی ذرہ برابر نیکی کرے گا وہ اسے دیکھ لے گا۔ اور جو کوئی ذرہ برابر برائی کرے گا " 
وہ اسے دیکھ لے گا۔ 


عاجزی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوشش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئےە یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد آپ کو ان کے گھر لے جایا گیا 
جہاں ابن عباس رضی اللہ عنہ آپ کے پاس داخل ہوئے اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم کے صحابی ہونے 
اور ان لوگوں میں سے ہونے کی وجہ سے آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی تعریف کی۔ آپ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی وفات کے وقت آپ صلی اللہ علیہ وسلم خوش تھے۔ اور اس نے اس کی تعریف کی کہ انہوں 
نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کی خلافت کے دوران ان کی حمایت کی اور ان لوگوں میں سے تھے جن 
سے ابوبکر رضی اللہ عنہ جب ان کی وفات پر راضی تھے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ یہ 
سب نعمتیں ہیں جو اللہ تعالیٰ کے علاوہ کسی اور نے ان پر عطا کی ہیں۔ صحیح بخاری نمبر 3700 

اور 3692 میں موجود ایک حدیث میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ 


:یہ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی بڑی عاجزی کی طرف اشارہ کرتا ہے۔ باب 25 الفرقانء آیت 63 


ه7 


اور رحمٰن کے بندے وہ ہیں جو زمین پر آسانی سے چلتے ہیں“۔ 


نے یہ سمجھ لیا ہے کہ ان کے پاس جو بھی خوبی ہے وہ صرف اور صرف اس ال تعالیٰ کے بندوں 
لیے ہے کہ الله تعالیٰ نے انہیں عطا کیا ہے۔ اور جس برائی سے وہ بچ گئے وہ اس لیے کہ اللہ تعالیٰ 
ےآ کی خاظرت ای جرنھیں کسی کی نہیں ا یرف کرتاڑ کیا شاقت تی کال ابی طرے 
ان سے تعلق نہیں رکھتا مسلمانوں کو یہ جیسے کوئی شخص کسی اسپورٹس کار پر فخر نہیں کرتا جو 
نہیں سمجھنا چاہیے کہ حقیقت میں کچھ بھی ان کا نہیں ہے۔ یہ رویہ یقینی بناتا ہے کہ انسان ہر وقت 
عاجز رہے۔ اللہ تعالیٰ کے عاجز بندے صحیح بخاری نمبر 5673 میں موجود حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم کی اس حدیث پر مکمل یقین رکھتے ہیں جس میں بتایا گیا ہے کہ کسی شخص کے 
اعمال صالحہ انہیں جنت میں نہیں لے جائیں گے۔ .صرف ال تعالیٰ کی رحمت ہی اس کا سبب بن 
سکتی ہے۔ اس لیے کہ ہر عمل صالح اسی وقت ممکن ہے جب اللہ تعالیٰ اس کو انجام دینے کے لیے 
کے رت الو علہ طافکار ہرم اری تا عظاقر ناک دا کدائر اصل کی قو لیت بھی متقفضر تی : 
پر .جب کوئی اس کو ذہن میں رکھتا ہے تو یہ انہیں غرور سے بچاتا ہے اور انہیں عاجزی اختیار 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے۔ انسان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ عاجز ہونا کمزوری کی علامت نہیں 
ہے کیونکہ اسلام نے ضرورت پڑنے پر اپنے دفاع کی ترغیب دی ہے۔ دوسرے لفظوں میں اسلام 
مسلمانوں کو کمزوری کے بغیر عاجزی کا درس دیتا ہے۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی الله علیہ 
وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 2029 میں موجود ایک حدیث میں اس بات کی تصدیق کی ہے کہ جو 
شخص الہ تعالیٰ کے سامنے عاجزی کرے گا اللہ تعالیٰ اسے اٹھائے گا۔ پس حقیقت میں عاجزی دونوں 
جہانوں میں عزت کا باعث بنتی ہے۔ اس حقیقت کو سمجھنے کے لیے مخلوق میں سے سب سے زیادہ 
حلیم پر غور کرنے کی ضرورت ہے یعنی حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم۔ اللہ تبارک وتعالیٰ نے 
واضح طور پر لوگوں کو اس اہم صفت کو اپنانے کا حکم دے کر حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کو 
:حکم دیا ہے۔ باب 26 اشعراء آیت 215 


"اور اپنے بازو کو نیچے رکھو ]یعنی مہربانی کرو [مومنوں میں سے جو تمہاری پیروی کرتے ہیں۔" 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے عاجزانہ زندگی گزاری۔ مثال کے طور پر اس نے 
خوشی سے گھر میں گھریلو فرائض انجام دیے اور یہ ثابت کیا کہ یہ کام صنفی غیر جانبدار ہیں۔ اس 
کی تصدیق امام بخاری کی ادب المفردء نمبر 538 میں ہوتی ہے۔ 


عاجزی ایک اندرونی خصوصیت ہے جو باہر کی طرف ظاہر ہوتی ہے جیسے کہ چلنے کا طریقہ۔ اس 
پر ایک اور آیت باب 31 لقمانء آیت 18 میں بحث کی گئی ہے۔ 


"اور اپنا رخسار لوگوں کی طرف مت پھیرو اور زمین پر اکڑ کر نہ چلو۔" 


الله تعالیٰ نے واضح کر دیا ہے کہ جنت ان عاجز بندوں کے لیے ہے جن میں غرور کا کوئی نشان 
:نہیں ہے۔ باب 28 القصص: آیت 83 


آخرت کا گھر ہم نے ان لوگوں کے لیے مقرر کیا ہے جو زمین میں بلندی اور فساد نہیں چاہتے۔ اور ' 
“]بہترین [انجام نیک لوگوں کے لیے ہے۔ 


درحقیقت حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے جامع ترمذی نمبر 1998 میں موجود ایک 
حدیث کی تصدیق فرمائی ہے کہ جس کے پاس ذرہ برابر بھی تکبر ہو گا وہ جنت میں داخل نہیں ہو گا۔ 
فخر کرنے کا حق صرف ال تعالیٰ کو ہے کیونکہ وہ پوری کائنات کا خالقء پالنے والا اور مالک ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے فخر اس وقت ہوتا ہے جب کوئی یہ سمجھتا ہے کہ وہ دوسروں سے برتر 
اریو تی ان کر اھ ری کی ھی ہے تہ سے سیر کہ مات کک کوسہ فیک 
کی سا کرسا رد وا سے زی کے غارد کسی ری کی خر کر ناس کرت مت و 
سنن ابوداؤد ‏ نمبر ‏ 4092 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


پچھتاوا ہے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوشش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئےە یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد آپ کو ان کے گھر لے جایا گیا 
جہاں ابن عباس رضی اللہ عنہ آپ کے پاس داخل ہوئے اور آپ صلی اللہ علیہ وسلم کے صحابی ہونے 
اور ان لوگوں میں سے ہونے کی وجہ سے آپ صلی اللہ علیہ وسلم کی تعریف کی۔ آپ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی وفات کے وقت آپ صلی اللہ علیہ وسلم خوش تھے۔ اور اس نے اس کی تعریف کی کہ انہوں 
نے ابوبکر رضی اللہ عنہ کی خلافت کے دوران ان کی حمایت کی اور ان لوگوں میں سے تھے جن 
سے ابوبکر رضی اللہ عنہ جب ان کی وفات پر راضی تھے۔ عمر رضی اللہ عنہ نے جواب دیا کہ یہ 
سب نعمتیں ہیں جو اللہ تعالیٰ کے علاوہ کسی اور نے ان پر عطا کی ہیں۔ اس نے یہ نتیجہ اخذ کیا کہ 
اگر اس کے پاس زمین کے برابر سونا ہے تو وہ اس سے ملنے سے پہلے اللہ تعالیٰ کے عذاب سے 
اپنے آپ کو چھڑا لے گا۔ صحیح بخاری نمبر 3700 اور 3692 میں موجود ایک حدیث میں اس پر 

بحث کی گئی ہے۔ 


اگرچہ عمر رضی اللہ عنہ نے اپنی پوری زندگی قیامت کی تیاری کے لیے وقف کر دی تھی: لیکن یہ 
الفاظ ایسی زندگی گزارنے سے گریز کرنے کی اہمیت کی نشاندہی کرتے ہیں جس کے تحت کوئی 


شخص قیامت کے لیے عملی طور پر تیاری کرنے میں ناکام رہتا ہے اور اپنے آخری لمحات میں۔ 
سوائے افسوس کے کچھ نہیں چھوڑا۔ افسوس: جو ان کی ضرورت کے وقت ان کی مدد نہیں کرے گا۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ سمجھنا ضروری ہے کہ جب بھی انہیں کسی بھی قسم کی دنیاوی ناکامی یا 
پشیمانی کا سامنا کرنا پڑتا ہے تو وہ اپنے آپ کو آخرت کے پچھتاوے کی یاد دلائیں جو کچھ لوگوں کو 
:ہوں گے جیسا کہ باب 89 الفجر آیت 24 میں مذکور ہے 


وہ کہے گاء ''کاش میں نے اپنی زندگی کے لیے کچھ آگے بھیجا ہوتا۔" 


اس دنیا میں کسی کے پچھتاوے کے بعد ہمیشہ ایک اور موقع یا دوسرے آپشنز ہوتے ہیں جنہیں وہ 
ایک بار پھر کامیابی حاصل کرنے کے لیے اپنا سکتا ہے۔ لیکن آخرت کی پشیمانی اور ناکامی ایسی 
سر جو کی راع تی تی کی ھک سای کاکی مرو دہ مو مو کا می 
مختلف طریقے سے کام کرنے کے لیے زمین پر واپس آنے کا موقع نہیں ملے گا۔ 


اس لیے ہر مسلمان کو دنیا کی ناکامیوں اور پشیمانیوں کے مقابلے میں آخرت میں ہونے والی ناکامیوں 
کی زیادہ فکر کرنی چاہیے۔ اس کا مطلب یہ نہیں ہے کہ اس دنیا میں حلال کامیابی حاصل کرنے کی 
شش نہ کی جائے۔ اس کا مطلب ہے کہ وہ ہمیشہ دنیا کی کامیابی پر آخرت کی کامیابی کو ترجیح 
دیں۔ یہ ایک اہم ذہنیت ہے جو مسلمانوں کو اس دن تک پہنچنے سے پہلے اپنانی چاہیے جہاں ان کی 
:ناکامیوں اور پشیمانیوں پر غور کرنے سے انہیں کوئی فائدہ نہیں ہوگا۔ باب 89 الفجرء آیت 23 


"اور لایا گیاء وہ دن جہنم ہے اس دن آدمی یاد رکھے گاء لیکن اس کے لیے کیا فائدہ ہوگا؟" 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوشش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئےە یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد اسے اپنے گھر لے جایا گیا 
جہاں اس نے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما سے کہا کہ وہ اپنے قرض کی ادائیگی کو 
یقینی بنائیں اور ان سے کہا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زوجہ محترمہ سے 
پوچھ لیں۔ حضرت عائشہ رضی اللہ عنہا کو ان کے گھر میں اپنے دو صحابہ کے پاس دفن کرنے کی 
اجازت دی گئی؛ یعنی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور حضرت ابوبکر صدیق رضی اللہ 
عنہ۔ اسے اس نے اپنے بیٹے پر زور دیا کہ وہ اسے خلیفہ بتاتے ہوئے اس سے اجازت نہ مانگے 
کیونکہ وہ اب خلیفہ نہیں رہا۔ اس نے تبصرہ کیا کہ وہ خود وہاں دفن ہونا چاہتی تھی لیکن عمر رضی 
اللہ عنہ کو اپنے اوپر ترجیح دی۔ جب عمر رضی اللہ عنہ کو اطلاع دی گئی تو انہوں نے جواب دیا کہ 
ان کے لیے اس سے بڑھ کر کوئی چیز اہم نہیں۔ اس نے اپنے بیٹے سے کہا کہ وہ اس کے مرنے کے 
بعد دوبارہ اس سے اجازت طلب کرے اور اگر وہ اسے اپنے دو ساتھیوں کے ساتھ دفن کرنے کی 
اجازت دے دے ورنہ مسلمانوں کے قبرستان میں۔ صحیح بخاری نمبر 3700 میں موجود حدیث میں 

اس و بح ہوٹی ہۓ۔ 


اس نے اپنے آپ کو خلیفہ نہیں کہاء کیونکہ وہ عائشہ رضی اللہ عنہا پر اثر انداز نہیں ہونا چاہتے 
تھے کیونکہ وہ مسلمانوں کے رہنما تھے ہچکچاتے ہوئے راضی ہو گئے۔ اپنی موت کے بعد دوسری 
بار اجازت مانگ کر اس نے عائشہ رضی اللہ عنہا کو اپنا ارادہ بدلنے کا موقع دیا کیونکہ وہ شروع 

میں ہچکچاتے ہوئے راضی ہو گئی تھیں کیونکہ وہ اس وقت مر رہی تھیں۔ 


ہر مسلمان کھلے عام اعلان کرتا ہے کہ وہ آخرت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلمء دیگر 
بخاری نمبر 3688 میں پائی جانے والی حدیث کا حوالہ دیتے ہیں جو اس بات کی تلقین کرتی ہے کہ 
انسان آخرت میں ان کے ساتھ رہے گا جس سے وہ محبت کرتا ہے۔ اور اس کی وجہ سے وہ اللہ تعالیٰ 
کے ان لیک ون سے آرقی فعیت کااگرام کہا اعلاع کرتے یں لیکن و ععیف یاک ہے کرو این 
نتیجہ کی خواہش کیسے کرتے ہیں اور حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا دعویٰ 
کرتے ہیں پھر بھی انہیں بمشکل جانتے ہیں کیونکہ وہ آپ کی سیرت, کردار اور تعلیمات کا مطالعہ 
کرنے میں مصروف ہیں۔ یہ بے وقوفی کی بات ہے کہ کوئی کسی سے سچی محبت کیسے کر سکتا 
ہے تھی و سا وک بین ہے 


اس کے علاوہ جب ان لوگوں سے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا ثبوت پوچھا 
جائے گا تو قیامت کے دن کیا کہیں گے؟ وہ کیا پیش کریں گے؟ اس اعلان کا ثبوت حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی سیرتء کردار اور تعلیمات کا مطالعہ اور ان پر عمل کرنا ہے۔ اس دلیل 
کے بغیر اعلان الله تعالیٰ قبول نہیں کرے گا۔ یہ بالکل واضح ہے کیونکہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم 
سے بہتر اسلام کو کسی نے نہیں سمجھا اور ان کا یہ رویہ نہیں تھا۔ انہوں نے حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا اعلان کیا اور آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے نقش قدم پر چل کر 
عمل کے ذریعے اپنے دعوے کی تائید کی۔ اس لیے وہ آخرت میں اس کے ساتھ ہوں گے۔ 


جو لوگ یہ مانتے ہیں کہ محبت دل میں ہے اور اسے عمل سے ظاہر کرنے کی ضرورت نہیں ہے وہ 
اتنا ہی بے وقوف ہے جتنا وہ طالب علم جو امتحان کا خالی پرچہ اپنے استاد کو دے کر یہ دعویٰ کرتا 
ہے کۂ علم ان کے ماع مین نے اس سے نین عطلی طور ور لکیھے کی ضوررت نہیں قاغۃ بن 
نیچے اور پھر بھی پاس ہونے کی توقع ہے۔ 


ایسا سلوک کرنے والا اللہ تعالیٰ کے نیک بندوں سے محبت نہیں کرتاء صرف اپنی خواہشات رکھتا ہے 
اور بلاشبہ انہیں شیطان نے دھوکا دیا ہے۔ 


آخر میں یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ دوسرے مذاہب کے لوگ بھی اپنے انبیاء علیہم السلام سے 
ععرت کسی کرے ور ہی ساکر حات کے اقق کو یو جھے الو آ کی وف یر غیل 
کرنے میں ناکام رہے وہ یقیناً قیامت کے دن ان کے ساتھ نہیں ہوں گے۔ اگر کوئی ایک لمحے کے لیے 
اس حقیقت پر غور کرے تو یہ بالکل واضح ہے۔ 


دوسروں کے لیے غمگین 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوشش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئےە یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد اسے اپنے گھر لے جایا گیا 
جہاں اس نے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما سے کہا کہ وہ اپنے قرض کی ادائیگی کو 
یقینی بنائیں اور ان سے کہا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زوجہ محترمہ سے 
پوچھ لیں۔ حضرت عائشہ رضی اللہ تعالیٰ عنہا کو اپنے گھر میں دفن کرنے کی اجازت کے لیے اپنے 
دو صحابہ یعنی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور حضرت ابوبکر صدیق رضی اللہ تعالیٰ 
عنہ کے پاس۔ ء جس پر وہ راضی ہوگئی۔ پھر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زوجہ 
محترمہ اور حضرت عمر رضی اللہ عنہ کی صاحبزادی حفصہ رضی اللہ عنہا اپنے والد کے پاس آئیں 
اور آپ صلی الہ علیہ وآلہ وسلم پر روئیں۔ صحیح بخاری نمبر 3700 میں موجود حدیث میں اس پر 

بحث ہوئی ہے۔ 


سنن ابوداؤد نمبر 3127 میں ایک حدیث ہے کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے لوگوں کو نوحہ 
کرنے سے منع فرمایا ہے۔ 


بدقسمتی سے کچھ کا خیال ہے کہ مشکل کے وقت رونے کی اجازت نہیں ہے جیسے کہ کسی عزیز 
کو کھونا۔ یہ غلط ہے کیونکہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کئی موقعوں پر جب کسی کا 
انتقال ہوا تو روئے تھے۔ مثال کے طور پر جب ان کے بیٹے ابراہیم رضی اللہ عنہ کا انتقال ہوا تو وہ 
رو پڑے۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 3126 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


درحقیقت کسی کی موت پر رونا رحمت کی نشانی ہے جسے اللہ تعالیٰ نے اپنے بندوں کے دلوں میں 
جگہ دی ہے۔ اور صرف وہی لوگ جو دوسروں پر رحم کرتے ہیں اللہ کی طرف سے رحم کیا جائے 
گا .صحیح بخاری نمبر 1284 میں موجود ایک حدیث میں اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ اسی حدیث 
میں واضح طور پر ذکر ہے کہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اپنے نواسے پر روئے جو 
فوت ہو گیا۔ 


صحیح مسلم نمبر 2137 میں موجود ایک حدیث میں بتایا گیا ہے کہ کسی شخص کو کسی کی موت پر 
رونے یا اپنے دل میں ہونے والے غم پر عذاب نہیں دیا جائے گا۔ لیکن ان کو سزا کا سامنا کرنا پڑ 
پرھااجہ کے ود کوفالی کی مھا کی راد غیرہ اع سی ضا کا ظز 6رف کن لفظ 
بولیں۔ 


واضح رہے کہ دل میں غم محسوس کرنا یا آنسو بہانا اسلام میں منع نہیں ہے۔ جن چیزوں سے منع کیا 
گیا ہے وہ ہیں روناء قول و فعل سے بے صبری کا اظہار کرناء جیسے کپڑے پھاڑنا یا غم میں سر 
منڈوانا۔ وہ اس طرح کام کرنے والوں کے خلاف سخت انتباہ ہیں۔ اس لیے ان کاموں سے ہر حال میں 
اخققات ک رکا خانے: این ظرےے کے کام کرکے پر مر وف کسی فصن کو یڑا کا سامٹاکرٹائڈ کنا 
ہے بلکہ اگر مرنے والے نے چاہا اور دوسروں کو اس طرح کرنے کا حکم دیا جب وہ مر گیا تو ان کا 
بھی جوابدہ ہو گا۔ لیکن اگر مرحوم نے یہ خواہش نہ کی ہو تو وہ کسی قسم کے احتساب سے پاک ہیں۔ 
اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1006 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ یہ سمجھنا عام فہم ہے 
گر( 20ف کسی تر سر کے فلس رس سے گا فی ۵ے کاست کر سرک اس ان ظ2> 
:عمل کرنے کی نصیحت نہیں کی۔ باب 35 فاطرہ آیت 18 


...اور کوئی بوجھ اٹھانے والا دوسرے کا بوجھ نہیں اٹھائے گا" 


خلافت کا مشورہ 


حکمرائی 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سے وو تی ہے 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کرکان کی او رہ لوگوں کو مالز سار نون مین سے ساھمن گتے) ان یت کہ ایک عفان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد اسے اپنے گھر لے جایا گیا 
جہاں اس نے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما سے کہا کہ وہ اپنے قرض کی ادائیگی کو 
یقینی بنائیں اور ان سے کہا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زوجہ محترمہ سے 
پوچھ لیں۔ حضرت عائشہ رضی اللہ تعالیٰ عنہا کو اپنے گھر میں دفن کرنے کی اجازت کے لیے اپنے 
دو صحابہ یعنی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور حضرت ابوبکر صدیق رضی الہ تعالیٰ 
عنہ کے پاس۔ ء جس پر وہ راضی ہوگئی۔ جب ان سے اگلا خلیفہ نامزد کرنے کی تاکید کی گئی تو آپ 
نے انہیں مشورہ دیا کہ اگلا خلیفہ مندرجہ ذیل چھ لوگوں میں سے مقرر کیا جائے گا جن سے 
آنحضرت صلی الہ علیہ وسلم اپنی وفات سے پہلے خوش ہو چکے تھے :علی ابن ابو طالبء عثمان بن 
عفان عز زبیر بن عوامء طلحہ ابن عبید اللہ سعد ابن ابی وقاص اور عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ 
عنہم۔ عمر نے زور دیا کہ ان کے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہ کو خلیفہ مقرر نہیں کیا جائے گا 
لیکن وہ اگلے کو منتخب کرنے میں مدد کر سکتے ہیں۔ صحیح بخاری نمبر 3700 میں موجود حدیث 

میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے شعیب رومی رضی اللہ عنہ کو اگلے خلیفہ کے مقرر ہونے تک نماز باجماعت 
کی امامت کے لیے بھی مقرر کیا۔ انہوں نے ان چھ میں سے کسی ایک کا انتخاب کرنے سے گریز کیا 
جسے وہ اگلے خلیفہ کے طور پر منتخب کرتے ہیں اور نماز کی امامت کرتے ہیں کیونکہ یہ عمر 
رضی اللہ عنہ کی طرف سے ایک قسم کی توثیق ہوتی کہ اگلا خلیفہ کون ہونا چاہیے۔ وہ کسی بھی 
طرح انتخاب پر اثر انداز ہونے کی خواہش نہیں رکھتے تھے۔ اس پر امام محمد السلابی عمر بن 

الخطابء ان کی زندگی اور زمانہ؛ جلد 2ء صفحہ 398 میں بحث کی گئی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اپنے بیٹے کو اگلا خلیفہ بننے سے روک کر بادشاہوں کی روایت سے گریز 
کیاء حالانکہ وہ اس کے لائق تھا۔ وہ صرف اس کام کے لیے بہترین آدمی کی خواہش رکھتا تھا اس 
لیے اس نے ان چھ کو منتخب کیا جو خلیفہ کے کردار کے لیے بہترین تھے۔ اس سے ظاہر ہوتا ہے 

کہ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کا لوگوں کے ساتھ کتنا اخلاص تھا۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام عام لوگوں کے ساتھ اخلاص ہے۔ اس میں ان کے لیے ہر وقت بہترین کی 
خواہش کرنا اور اسے اپنے قول و فعل سے ظاہر کرنا شامل ہے۔ اس میں دوسروں کو نیکی کی تلقین 
کرناء برائیوں سے روکناء دوسروں کے ساتھ ہر وقت رحم اور مہربانی کرنا شامل ہے۔ اس کا خلاصہ 
صحیح مسلم نمبر 170 میں موجود ایک حدیث سے کیا جا سکتا ہے۔ یہ متنبہ کرتا ہے کہ کوئی شخص 
اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے 
لیے چاہتا ہے۔ 


لوگوں کے ساتھ مخلص ہونا اس قدر ضروری ہے کہ صحیح بخاری نمبر 57 میں موجود حدیث کے 
مطابق حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اس فرض کو فرض نماز کی ادائیگی اور صدقہ 
فطر کے آگے ڈال دیا۔ صرف اس حدیث سے ہی اس کی اہمیت کا اندازہ ہو سکتا ہے کیونکہ اس میں 


دو اہم واجبات رکھے گئے ہیں۔ 


لوگوں کے ساتھ خلوص کا یہ حصہ ہے کہ جب وہ خوش ہوں تو خوش ہوں اور جب وہ غمگین ہوں 
جب تک کہ ان کا رویہ اسلام کی تعلیمات کے خلاف نہ ہو۔ اعلیٰ درجے کے اخلاص میں دوسروں کی 
ژنگیوں کو ہس لے کے لیۓ انی بد کا جانااشائق ہے )جا ے یہ خرداکو مشکن میں ڈالتے۔ 
مثال کے طور پر ضرورت مندوں کو مال عطیہ کرنے کے لیے کچھ چیزیں خرید کر قربانی کر 
سکتے ہیں۔ لوگوں کو ہمیشہ بھلائی پر متحد کرنے کی خواہش اور کوشش کرنا دوسروں کے ساتھ 
اخلاص کا حصہ ہے۔ جبکہ دوسروں میں تفرقہ ڈالنا ابلیس کی خصوصیت ہے۔ باب 17 الاسراءء آیت 

۵43: 


شیطان یقیناً ان کے درمیان تفرقہ ڈالنا چاہتا ہے“۔'' 


لوگوں کو متحد کرنے کا ایک طریقہ یہ ہے کہ دوسروں کے عیبوں پر پردہ ڈالا جائے اور انہیں 
گناہوں کے خلاف نجی طور پر نصیحت کی جائے۔ جو اس طرح عمل کرتا ہے اس کے گناہوں پر اللہ 
تعالیٰ پردہ ڈال دیتا ہے۔ اس کی تصدیق جامع ترمذی نمبر 1426 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی 
ہے۔ جب بھی ممکن ہو دوسروں کو دین اور دنیا کے اہم پہلوؤں کی نصیحت اور تعلیم دینی چاہیے تاکہ 
ان کی دنیوی اور دینی زندگی بہتر ہو۔ دوسروں کے ساتھ خلوص کا ثبوت یہ ہے کہ وہ ان کی غیر 
موجودگی میں ان کی حمایت کرتا ہے مثلاً دوسروں کی غیبت سے۔ دوسروں سے منہ موڑنا اور 
صرف اپنی فکر کرنا مسلمان کا رویہ نہیں ہے۔ درحقیقتء زیادہ تر جانور اس طرح برتاؤ کرتے ہیں۔ 
یہاں تک کہ اگر کوئی پورے معاشرے کو نہیں بدل سکتا تو پھر بھی وہ اپنی زندگی میں ان لوگوں کی 
مدد کرنے میں مخلص ہو سکتا ہے جیسے کہ ان کے رشتہ دار اور دوست۔ سیدھے الفاظ میںء کسی 
کو دوسروں کے ساتھ ایسا سلوک کرنا چاہیے جس طرح وہ چاہتے ہیں کہ لوگ ان کے ساتھ برتاؤ 
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ازن تی گڑو ھی ظز الد جح تار کر تی کی سے تا 


حتمی احکام 


جب عمر بن خطاب رضی الہ عنہ کی وفات ہو رہی تھی تو انہوں نے اپنے بیٹے کو یہ حکم دیا جو 
امام سیوطی کی تاریخ الخلفاء صفحہ 154 میں درج ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے کہا کہ اپنے کفن پر زیادہ خرچ نہ کرو کیونکہ اگر اللہ تعالیٰ ان سے 
راضی ہوا تو اس کے بدلے اس کے بدلے اس سے بہتر چیز دے گا۔ لیکن اگر وہ اس سے ناراض ہوتا 
تو اس کا کفن اتار دیتا۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ اپنے کفن میں بھی اسراف سے اجتناب کرتے تھے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2886 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
مال اور عمدہ لباس کے غلاموں پر تنقید کی۔ یہ لوگ جب یہ چیزیں حاصل کرتے ہیں تو خوش ہوتے 
ہیں اور نہ ملنے پر ناراض ہوجاتے ہیں۔ 


حقیقت میں یہ تمام غیر ضروری دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے۔ یہ تنقید ان لوگوں کی طرف نہیں 
ہے جو مادی دنیا میں اپنی ضروریات اور اپنے محتاجوں کی ضروریات کو پورا کرنے کی کوشش 
کرتے ہیں کیونکہ یہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت کا ایک حصہ ہے۔ لیکن یہ ان لوگوں کی طرف ہے جو اپنی 
خواہشات اور دوسروں کی خواہشات کی تسکین کے لیے مال و دولت اور دیگر دنیاوی چیزوں کے 
حصول کے لیے حرام کی پیروی کرتے ہیں۔ اور یہ ان لوگوں کی طرف متوجہ ہے جو غیر ضروری 
حلال چیزوں کی پیروی اس طرح کرتے ہیں کہ اس کی وجہ سے وہ اللہ تعالیٰ کی صحیح اطاعت سے 


غافل ہو جاتے ہیں۔ اس اطاعت میں اس کے احکام کو پورا کرناء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور 
تقدیر کا مقابلہ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ کرنا شامل ہے۔ یہ 
انہیں آخرت اور ان کے آخری فیصلے کے لیے مناسب تیاری کرنے سے روکتا ہے۔ 


اس کے علاوہ یہ تنقید ان لوگوں کے لیے ہے جو اس وقت بے صبرے ہوتے ہیں جب وہ اس دنیا میں 
اپنی غیر ضروری خواہشات کو حاصل نہیں کر پاتے۔ یہ رویہ ایک مسلمان کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر 
مجبور کر سکتا ہے۔ یعنی جب وہ اپنی خواہشات کو پاتے ہیں تو اس کی اطاعت کرتے ہیں لیکن جب 
وہ نہیں کرتے تو غصے سے اس کی اطاعت سے منہ موڑ لیتے ہیں۔ قرآن کریم نے یہ رویہ اختیار 
:کرنے والے کے لیے دونوں جہانوں میں سخت نقصان سے خبردار کیا ہے۔ باب 22 الحج؛ آیت 11 


اور لوگوں میں سے وہ ہے جو اللہ کی عبادت ایک کنارے پر کرتا ہے۔ اگر اسے اچھائی چھو جاتی " 
ہے تو اسے تسلی ملتی ہے۔ لیکن اگر وہ آزمائش میں پڑ جائے تو وہ منہ موڑ لیتا ہے۔ اس نے دنیا 
“اور آخرت کھو دی ہے۔ یہی صریح نقصان ہے۔ 


مسلمانوں کو اس کے بجائے صبر کرنا اور اپنے پاس موجود چیزوں پر قناعت کرنا سیکھنا چاہیے 
کیونکہ صحیح مسلم نمبر 2420 میں موجود حدیث کے مطابق یہی حقیقی دولت ہے۔ درحقیقت 
خواہشات سے بھرا ہوا شخص محتاج ہے خواہ اس کے پاس بہت زیادہ مال ہو۔ ایک مسلمان کو اللہ 
تعالیٰ کو جاننا چاہیے کہ وہ لوگوں کو وہ عطا کرتا ہے جو ان کے لیے بہتر ہے نہ کہ ان کی 
خواہشات کے مطابق کیونکہ یہ اکثر صورتوں میں ان کی تباہی کا باعث بنتا ہے۔ باب 42 اششورہ 
:ایت 27 


۰ 


اور اگر اللہ اپنے بندوں کے لیے رزق میں فراخی کر دیتا تو وہ زمین پر ظلم کرتے۔ لیکن وہ جس ' 
“مقدار میں چاہتا ہے نازل کرتا ہے۔ بے شک وہ اپنے بندوں سے باخبر اور دیکھنے والا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے بھی قبر کھودتے وقت ان کو کفایت شعاری کا حکم دیا تھا کیونکہ اگر اللہ تعالیٰ 
ان سے راضی ہو جائے تو وہ اس حد تک پھیل جائے گی جہاں تک آنکھ کی بینائی پہنچ سکتی ہے۔ 
لیکن اگر وہ اس سے ناراض ہوتا تو قبر اس پر اس وقت تک تنگ ہو جاتی جب تک کہ اس کی پسلیاں 
آپس میں نہ مل جائیں۔ اس نے اسے یہ بھی کہا کہ اسے دفن کرنے میں جلدی کرو کیونکہ اگر اس میں 
اچھائی ہے تو وہ اس سے بہتر کی طرف بڑھے گا۔ لیکن اگر اس میں کوئی برائی تھی تو وہ برائی کو 

اپنے کندھوں سے جلدی سے ہٹا رہے تھے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2460 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ قبر یا تو جنت کا باغ ہے یا جہنم کا گڑھا ہے۔ یہ حدیث مزید بتاتی ہے کہ جب ایک 
کامیاب مومن کو ان کی قبر میں رکھا جاتا ہے تو وہ ان کے لیے کشادہ اور آرام دہ ہو جاتا ہے جب کہ 
گناہ گار کی قبر ان کے لیے انتہائی تنگ اور نقصان دہ ہو جاتی ہے۔ 


غور طلب بات یہ ہے کہ حقیقت میں ہر شخص اس دنیا سے رخصت ہوتے وقت اپنے ساتھ جنت کا باغ 
یا جرتم گا گڑھا لے جاتا ہے یعتی اپنے اعفال: اگ کرتی امسلمان ال تعالیٰ کی اطاعت کرتا :این 
کے احکام کی تعمیل کرتا ہے اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتا ہے اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ 
وسلم کی روایات کے مطابق صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتا ہے تو یہ یقینی بنائے گا کہ وہ اس 
کے لیے مطلوبہ اعمال کی تیاری کرے۔ ان کی قبر کو جنت کا باغ بنا دے۔ لیکن اگر وہ اللہ تعالیٰ کی 
کروی میں کی ارک کاح کاکھھ سای کے ھی سے روقائت تک او خرس کے 


اس لیے مسلمانوں کو آج ہی عمل کرنا چاہیے اور اس تیاری میں تاخیر نہیں کرنی چاہیے کیونکہ موت 
کا وقت معلوم نہیں اور اکثر اچانک آجاتا ہے۔ آنے والے کل تک تاخیر کرنا بے وقوفی ہے اور یہ 
صرف پچھتاوے کا باعث بنتا ہے۔ جس طرح انسان اس دنیا میں اپنے گھر کو سنوارنے میں بہت زیادہ 
توانائی اور وقت صرف کرتا ہے اسے اپنی قبر کو سنوارنے میں زیادہ محنت کرنی چاہیے کیونکہ 
وہاں کا سفر ناگزیر ہے اور وہاں طویل قیام ہے۔ اور اگر کسی کو ان کی قبر میں تکلیف پہنچتی ہے تو 


اس کے بعد جو کچھ ہوتا ہے وہ بدتر ہوگا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 4267 میں موجود ایک حدیث میں اس 


کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے ان سے یہ بھی فرمایا کہ کوئی شخص اس کی طرف ایسی پاکیزگی نہ 
منسوب کرے جو اس کے پاس نہ ہو کیونکہ الله تعالیٰ اس کے بارے میں زیادہ علم رکھتا ہے۔ 


صحیح بخاری نمبر 2662 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
دوسروں کی تعریف کرنے سے منع فرمایا۔ 


یہ ایک ناپسندیدہ عمل ہے کیونکہ اگر تعریف جھوٹ پر مبنی ہو تو سب سے پہلے گناہ ہو سکتا ہے۔ 
یہاں تک کہ اگر لوگوں کی خاص طور پر تعریف کرنا درست ہےء تو جاہل ان کے غرور کا باعث بن 
سکتے ہیں۔ یہ ایک بری صفت ہے کیونکہ ایک ایٹم کی قیمت کسی کو جہنم میں لے جانے کے لیے 
کافی ہے۔ صحیح مسلم نمبر 265 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ حد سے زیادہ 
تعریف کرنے سے تعریف کرنے والے کو یہ یقین ہو جاتا ہے کہ اس نے ال تعالیٰ کی اطاعت میں 
اپنی صلاحیت پوری کر دی ہے اس لیے اس کی اطاعت میں زیادہ کوشش کرنے کی ضرورت نہیں۔ 


ایک مسلمان کو دوسروں کی تعریف سے بے وقوف نہیں بننا چاہئے کیونکہ وہ ان کے اعمال اور 
باطن میں چھپے ہوئے کردار کو کسی دوسرے شخص سے بہتر جانتے ہیں۔ اس پر اور ان گنت بار 
غور کرنے سے اللہ تعالیٰ نے ان کے عیوب کو لوگوں سے چھپایا ہےە انہیں غرور سے روکنا چاہیے۔ 
اس کے علاوہ انہیں یہ بھی یاد رکھنا چاہیے کہ ان کے پاس جو قابل تعریف صفت ہے وہ اللہ تعالیٰ 
کے علاوہ کسی اور نے انہیں عطا نہیں کی؛ اس لیے تمام تعریفیں اسی کے لیے ہیں۔ آخر میں ایک 
مسلمان کو چاہیے کہ وہ اپنے پاس موجود نعمتوں کو اس طرح استعمال کرتے ہوئے ال تعالیٰ کا زیادہ 
شکر گزار بن جائے جو اس کو خوش کرتے ہیں۔ وہ بجائے اس کے کہ دوسروں کو اس حدیث کے 
بارے میں نصیحت کریں اور تنبیہ کریں کہ وہ دوسروں کی زیادہ تعریف نہ کریں۔ 


صرف بعض صورتوں میں دوسروں کی تعریف قابل قبول ہوتی ہے اور اس میں ان کی زیادہ تعریف 
نہ کرناء سچائی پر قائم رہنا شامل ہونا چاہیے اور یہ اس لیے کیا جانا چاہیے تاکہ وہ مزید اچھے کام 
کرنے کی ترغیب دیں۔ یہ خاص طور پر بچوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے کہہ ان کے اسکول کے کام 
کے سلسلے میں ان کی تعریف کرناء اچھے برتاؤ اور اسلام کے فرائض کو پورا کرنا۔ 


حتمی مشورہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ پہلے ہی جانتے تھے کہ وہ شہید ہو جائیں گے جیسا کہ حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے اشارہ فرمایا۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 3675 میں موجود حدیث 
سۓ ہوتی ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ ایک مرتبہ مسجد نبوی میں جماعت کی امامت کے لیے نکلے۔ جیسے ہی 
اس نے نماز شروع کی تو اسے یہ کہتے ہوئے سنا گیا کہ مجھے کتے نے مار ڈالا ہے۔ اس کے بعد 
ایک غیر مسلم غلام ابو لولوہ نے اسے زہر آلود دو دھاری چاقو سے وار کیا۔ اس شخص نے بھاگنے 
کی کوٹش کی اور تیرہ لوگوں کو چاقو ماراء جن میں سے سات مر گئے یہاں تک کہ ایک مسلمان 
نے اس پر چادر ڈال دی اور جب اسے معلوم ہوا کہ وہ پکڑا گیا ہے اس نے خود کو مار ڈالا۔ اس 
سے پہلے کہ عمر رضی اللہ عنہ گر پڑےء انہوں نے عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ کا ہاتھ پکڑا 
اور انہیں آگے بڑھایا تاکہ وہ جماعت کی امامت کر سکیں۔ اس کے بعد اسے اپنے گھر لے جایا گیا 
جہاں اس نے اپنے بیٹے عبداللہ بن عمر رضی اللہ عنہما سے کہا کہ وہ اپنے قرض کی ادائیگی کو 
یقینی بنائیں اور ان سے کہا کہ وہ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی زوجہ محترمہ سے 
پوچھ لیں۔ حضرت عائشہ رضی اللہ تعالیٰ عنہا کو اپنے گھر میں دفن کرنے کی اجازت کے لیے اپنے 
دو صحابہ یعنی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور حضرت ابوبکر صدیق رضی اللہ تعالیٰ 
عنہ کے پاس۔ ء جس پر وہ راضی ہوگئی۔ مرنے سے پہلے آپ نے مندرجہ ذیل نصیحت کی جس پر 
صحیح بخاری؛ نمبر 3700 اور امام محمد السلابیء عمر ابن الخطابء ہز لائف اینڈ ٹائمز جلد 2ء 

صفحہ 390-389 میں موجود ایک حدیث میں بحث کی گئی ہے۔ 


اس نے اگلے خلیفہ کو مشورہ دیا کہ وہ مکہ سے مدینہ آنے والے ابتدائی ہجرت کرنے والوں کی 
اچھی طرح دیکھ بھال کریں؛ ان کے حقوق جانیں اور ان کی عزت و مال کی حفاظت کریں۔ اس کے 
لیے کہ وہ مدینہ کے اصحاب )مددگاروں (کا بھی اچھا خیال رکھےء اللہ ان سے راضی ہو۔ اس نے 
اگلے خلیفہ کو ان کے ساتھ نرمی برتنے کی تاکید کی ان کی بھلائی کو قبول کرتے ہوئے اور ان کی 


غلطیوں کو معاف کر دیا۔ اسے بستیوں کے لوگوں کے ساتھ بھی اچھا سلوک کرنا چاہیے۔ اسے عرب 
بدویوں کے ساتھ اچھا سلوک کرنا چاہئے کیونکہ وہ عربوں کی اصل اور اسلام کا ماذّہ ہیں۔ وہ ان کے 
کمتر مال لے کر ان کے درمیان فقراء میں تقسیم کر دے۔ آخر میں خلیفہ کو چاہیے کہ اسلامی 
حکومت کے تحت غیر مسلموں کے حقوق کو لڑ کر اور ان کا دفاع کر کے پورا کرے اور ان پر وہ 

بوجھ نہ ڈالے جو ان کی استطاعت سے باہر ہو۔ 


عام طور پر عمر رضی اللہ عنہ کی یہ نصیحت نرمی کی تلقین کرتی ہے۔ 


جامع ترمذی نمبر 2701 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے نصیحت 
فرمائی کہ الله تعالیٰ ہر معاملے میں نرمی کو پسند کرتا ہے۔ 


یہ ایک اہم خصوصیت ہے جسے تمام مسلمانوں کو اپنانا چاہیے۔ اسے اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں 
استعمال کیا جانا چاہیے۔ یہ سمجھنا ضروری ہے کہ نرم مزاجی سے خود مسلمان کو کسی اور سے 
زیادہ فائدہ ہوتا ہے۔ وہ نہ صرف اللہ تعالیٰ کی طرف سے برکتیں اور اجر و ثواب حاصل کریں گے 
اور گناہوں کی مقدار کو کم کریں گے کیونکہ ایک شریف آدمی اپنے قول و فعل سے گناہوں کا امکان 
کم رکھتا ہے بلکہ اس سے انہیں دنیاوی معاملات میں بھی فائدہ ہوتا ہے۔ مثال کے طور پر جو 
شخص اپنے شریک حیات کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے وہ بدلے میں زیادہ پیار اور عزت حاصل 
کرے گا اگر وہ اپنے شریک حیات کے ساتھ سختی سے پیش آئے۔ جب بچوں کے ساتھ نرمی سے 
برتاؤ کیا جاتا ہے تو بچے اپنے والدین کی فرمانبرداری اور احترام کے ساتھ پیش آتے ہیں۔ کام پر 
موجود ساتھی اس کی مدد کرنے کا زیادہ امکان رکھتے ہیں جو ان کے ساتھ نرمی سے پیش آتا ہے۔ 
مثالیں لامتناہی ہیں۔ صرف انتہائی شاذ و نادر ہی صورتوں میں سخت رویہ کی ضرورت ہوتی ہے۔ 
زیادہ تر معاملات میں؛ نرم رویہ سخت رویہ سے کہیں زیادہ موثر ہوگا۔ 


حضور نبی اکرم صلى الله علیہ وآلہ وسلم ابھی تک بے شمار خوبیوں کے مالک ہیں اللہ تعالیٰ نے 
قرآن پاک میں ان کی نرمی کو خاص طور پر اجاگر کیا ہے کیونکہ یہ ایک اہم جز ہے جو دوسروں 
:کو مثبت انداز میں متاثر کرنے کے لیے ضروری ہے۔ باب 3 آل عمرانء آیت 159 


پس اللہ کی رحمت سے ]اے محمد[ آپ نے ان کے ساتھ نرمی کی۔ اور اگر تم بدتمیز ہوتے اور دل " 
“میں سخت ہوتے تو وہ تمہارے اردگرد سے ہٹ جاتے۔ 


ایک مسلمان کو یاد رکھنا چاہیے کہ وہ کبھی بھی نبی پاک صلی اللہ علیہ وسلم سے افضل نہیں ہو 
سکتے اور نہ ہی وہ شخص جس کے ساتھ وہ بات چیت کرتے ہیں وہ فرعون سے بدتر ہو گاء اللہ تعالیٰ 
نے حضرت موسیٰ علیہ السلام اور حضرت ہارون علیہ السلام کو یہ حکم دیا تھا۔ فرعون کے ساتھ 
:حسن سلوک سے پیش آئیں۔ باب 20 طٛء آیت 44 
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اور اس سے نرمی سے بات کرو شاید کہ وہ نصیحت حاصل کرے یا الله سے ڈرے 


لہذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ تمام معاملات میں نرمی اختیار کرے کیونکہ اس سے بہت زیادہ اجر 
ملتا ہے اور دوسروں جیسے کہ اپنے خاندان پر مثبت اثر پڑتا ہے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو یہ بھی نصیحت کی کہ لوگوں کے بارے میں اللہ تعالیٰ 
سے ڈرو لیکن اللہ تعالیٰ کے بارے میں لوگوں سے نہ ڈرو۔ 


اقاد سلناوں کو یک رکا ہے کرو سای کنارے گتھ مال مرک کے ون اف سا یں شون 
:سمجھوتہ نہ کریں۔ باب 4 النساءء آیت 135 


اے لوگو جو ایمان لائے ہو انصاف پر ثابت قدم رہوء اللہ کے لیے گواہ بنوء خواہ وہ تمہارے اپنے یا ” 
“والدین اور رشتہ داروں کے خلاف ہی کیوں نہ ہو۔ 


چونکہ مادی دنیا عارضی ہے اس سے جو کچھ حاصل ہوتا ہے وہ آخرکار ختم ہو جاتا ہے اور آخرت 
میں ان کے اعمال اور رویوں کا جوابدہ ہو گا۔ دوسری طرف؛ ایمان وہ قیمتی زیور ہے جو ایک 
مسلمان کی دنیا اور آخرت میں تمام مشکلات سے باحفاظت رہنمائی کرتا ہے۔ اس لیے کسی عارضی 
چیز کی خاطر جو چیز زیادہ فائدہ مند اور پائیدار ہو اس سے سمجھوتہ کرنا صریح حماقت ہے۔ 


بہت سے لوگ خاص طور پر خواتینء اپنی زندگی میں ایسے لمحات کا سامنا کریں گے جہاں انہیں 
اپنے عقیدے پر سمجھوتہ کرنے کا انتخاب کرنا پڑے گا۔ مثال کے طور پر بعض صورتوں میں ایک 
اور کسی خاص طریقے سے اسکارف اتار دیا مسلمان عورت یہ مان سکتی ہے کہ اگر اس نے اپنا 
لباس پہن لیا تو وہ کام پر زیادہ عزت دار ہو گی اور کارپوریٹ کی سیڑھی بھی زیادہ تیزی سے چڑھ 
سکتی ہے۔ اسی طرح کارپوریٹ دنیا میں کام کے اوقات کے بعد ساتھیوں کے ساتھ گھل مل جانا 
ضروری سمجھا جاتا ہے۔ لہذا ایک مسلمان اپنے آپ کو کام کے بعد کسی پب یا کلب میں مدعو کر 
سکتا ہے۔ 


ایسے وقت میں یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ حتمی فتح اور کامیابی صرف انہی کو ملے گی جو اسلام 
کی تعلیمات پر ثابت قدم رہیں۔ اس طرح عمل کرنے والوں کو دنیوی اور دینی کامیابیاں نصیب ہوں 
گی۔ لیکن زیادہ اہم بات یہ ہے کہ ان کی دنیاوی کامیابی ان کے لیے بوجھ نہیں بنے گی۔ درحقیقت یہ 
اللہ تعالیٰ کے لیے بنی نوع انسان کے درمیان ان کے درجات اور ذکر کو بڑھانے کا ذریعہ بنے گا۔ 


اس کی مثالیں خلفائے راشدین اسلام ہیں۔ انہوں نے اپنے عقیدے پر کوئی سمجھوتہ نہیں کیا بلکہ 
زندگی بھر ثابت قدم رہے اور اس کے بدلے میں الله تعالیٰ نے انہیں دنیاوی اور مذہبی سلطنت عطا 
فرمائی۔ 


کامیابی کی دیگر تمام شکلیں بہت وقتی ہیں اور جلد یا بدیر وہ اس کے علمبردار کے لیے مشکل بن 
جاتی ہیں۔ صرف ان بہت سی ہستیوں کا مشاہدہ کرنے کی ضرورت ہے جنہوں نے شہرت اور خوش 
قسمتی کے حصول کے لیے اپنے نظریات اور عقیدے پر سمجھوتہ کیا اور صرف یہی چیزیں ان کی 
اداسی؛ پریشانی؛ ڈپریشنء منشیات کے استعمال اور یہاں تک کہ خودکشی کا سبب بنیں۔ 


ایک لمحے کے لیے ان دونوں راستوں پر غور کریں اور پھر فیصلہ کریں کہ کس کو ترجیح دی 
جائے اور کس کا انتخاب کیا جائے۔ 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی یہ نصیحت کی کہ امیروں پر غریبوں پر احسان نہ 
:0+2 


صحیح مسلم نمبر 6543 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے یہ 
نصیحت فرمائی کہ اللہ تعالیٰ لوگوں کا فیصلہ ان کے ظاہری شکل وصورت یا مال کی بنیاد پر نہیں 
کرتا بلکہ وہ لوگوں کی باطنی نیت کو دیکھ کر فیصلہ کرتا ہے۔ اور ان کے جسمانی اعمال۔ 


سب سے پہلے غور طلب بات یہ ہے کہ ایک مسلمان کو چاہیے کہ جب بھی کوئی بھی کام کرتے ہیں 
ضف یئ ااپتی لیت کر فشرست کر تا عاسے ھا گا ا ثعالیٰ اسی ضرتاائن ضررت من اعردے گا 
جب وہ اس کی رضا کے لیے عمل صالح کریں گے۔ جو لوگ دوسرے لوگوں اور چیزوں کی خاطر 


اعمال انجام دیتے ہیں ان سے کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اپنا اجر حاصل کریں جن کے لیے 
انہوں نے قیامت کے دن عمل کیا جو ممکن نہیں ہوگا۔ اس کی تنبیہ جامع ترمذی نمبر 3154 میں 


این گے اعلار یت اکاشیس سار ات کی رت فلت کرقی سی اک اکس کتاری روہ 
جیسے اس کی نسل یا دولت کے لحاظ سے دوسروں سے برثتر نہیں ہے۔ حالانکہ بہت سے مسلمانوں 
نے سماجی ذاتوں اور فرقوں جیسی یہ رکاوٹیں کھڑی کر دی ہیں اس طرح بعض کو دوسروں سے 
بہتر مانتے ہوئے اسلام نے واضح طور پر اس تصور کو رد کر دیا ہے اور اعلان کیا ہے کہ اسلام 
کی نظر میں اس لحاظ سے تمام لوگ برابر ہیں۔ صرف ایک چیز جو ایک مسلمان کو دوسرے پر 
فضیلت بخشتی ہے وہ ہے ان کی تقویٰ کا مطلب کہ وہ اللہ تعالیٰ کے احکام کو کتنا پورا کرتے ہیں۔ 
اس کی ممانعتوں سے اجتناب کرتے ہیں اور صبر کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرتے ہیں۔ باب 49 
:الحجرات؛ آیت 13 


بے شک اللہ کے نزدیک تم میں سب سے زیادہ عزت والا وہ ہے جو تم میں سب سے زیادہ پرہیزگار ” 


ہے -٭ 


لہٰذا ایک مسلمان کو چاہیے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اپنے آپ کو مشغول رکھ کر اس کے حقوق 
اور لوگوں کے حقوق ادا کرے اور اس بات پر یقین نہ کرے کہ جو چیز ان کے پاس ہے یا اس سے 
تعلق رکھتی ہے وہ کسی طرح انہیں عذاب سے بچا لے گی۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم 
نے صحیح مسلم نمبر 6853 میں موجود ایک حدیث میں واضح فرمایا ہے کہ جس مسلمان میں اعمال 
صالحہ کی کمی ہوء اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت میں اضافہ نہیں کیا جائے گا۔ ان کے نسب کی وجہ 
سے درجہ بندی .۔حقیقت میں یہ تمام دنیاوی چیزوں پر لاگو ہوتا ہے جیسے دولت نسلء جنس یا 
سماجی بھائی چارے اور ذات پات۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو اللہ تعالیٰ کے احکامء اس کی مقدس حدود اور لوگوں کے ساتھ 
اچھا سلوک کرنے کی تلقین کی۔ 


صحیح مسلم نمبر 159 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے ایک 
مختصر مگر دور رس نصیحت فرمائی۔ انہوں نے لوگوں کو نصیحت کی کہ اللہ تعالیٰ پر اپنے ایمان کا 
صدق دل سے اعلان کریں اور پھر اس پر ثابت قدم رہیں۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کے تمام پہلوؤں میں اللہ تعالیٰ کی 
مخلضاف اطاعت شی :سرعت کسی ای سن افظائی کت اشقا گی یل و گھ یت سو ان 
سے متعلق ہیںء جیسے فرض روزے اور جو لوگوں سے تعلق رکھتے ہیں جیسے کہ دوسروں سے 
کرت ھتاس ہس اقااد کی ۷و فا کات رس متاھی شاو ہے جو یک تسین 
اور الله تعالیٰ کے درمیان ہیں اور جو دوسروں کے درمیان ہیں۔ ایک مسلمان کو تقدیر کا بھی صبر 
کے ساتھ سامنا کرنا چاہیے اور یہ یقین رکھتے ہوئے کہ اللہ تعالیٰ اپنے بندوں کے لیے بہترین چیز کا 

:انتخاب کرتا ہے۔ باب 2 البقرہ آیت 216 


لیکن شاید آپ کو کسی چیز سے نفرت ہو اور وہ آپ کے لیے اچھی ہو۔ اور شاید آپ کو ایک چیز پسند 
"ہے اؤر وہ آپ کے لیے بری ہے۔ اور الله جانتا ہے اور تم نہیں جانتے۔ 


ثابت قدمی میں دونوں قسم کے شرک سے پرہیز شامل ہے۔ سب سے بڑی قسم وہ ہے جب کوئی اللہ 
تعالیٰ کے علاوہ کسی اور چیز کی عبادت کرتا ہے۔ معمولی قسم وہ ہے جب کوئی اپنے اچھے کام 
دوسروں کے سامنے دکھاتا ہے۔ سنن ابن ماجہ نمبر 3989 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ 

کی گئی ہے۔ لہٰذا استقامت کا ایک پہلو ہمیشہ اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے عمل کرنا ہے۔ 


اس میں اللہ تعالیٰ کی اطاعت شامل ہے بجائے اس کے کہ ہر وقت اپنے آپ کو یا دوسروں کی اطاعت 
کی جائے۔ اگر کوئی مسلمان اپنے آپ کو یا دوسروں کو خوش کرنے کے لیے الہ تعالیٰ کی نافرمانی 
کرتا ہے تو اسے نہ اپنی خواہشات کا علم ہونا چاہیے اور نہ ہی لوگ اسے اللہ تعالیٰ سے محفوظ 
رکھیں گے۔ دوسری طرف جو ال تعالیٰ کا سچے دل سے فرمانبردار ہے وہ ہر چیز سے محفوظ رہے 

گا خواہ یہ حفاظت ان پر ظاہر نہ ہو۔ 


اپنے ایمان پر ثابت قدم رہنے میں یہ شامل ہے کہ قرآن مجید اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی 
سنتوں کے بتائے ہوئے راستے پر چلنا اور اس سے ہٹنے والے راستے کو اختیار نہ کرنا۔ جو شخص 
اس راہ کو اختیار کرنے کی کوشش کرے گا اسے کسی اور چیز کی ضرورت نہیں ہوگی کیونکہ یہی 

ان کے ایمان پر ثابت قدم رہنے کے لیے کافی ہے۔ 


چونکہ لوگ کامل نہیں ہیں وہ بلاشبہ غلطیاں کریں گے اور گناہ کریں گے۔ لہٰذا ایمان کے معاملات 
میں ثابت قدم رہنے کا مطلب یہ نہیں ہے کہ انسان کامل ہو جائے بلکہ اس کا مطلب یہ ہے کہ وہ اللہ 
تعالیٰ کی اطاعت پر سختی سے عمل کرنے کی کوشش کریں جیسا کہ پہلے بیان کیا گیا ہے اور اگر 
کوئی گناہ ہو جائے تو سچے دل سے توبہ کریں۔ اس کی طرف باب 41 فصیلات, آیت 66 میں اشارہ کیا 


ہے 


:گیا ہے 


“...تو سیدھا اس کی طرف چلو اور اس سے معافی مانگو” 


اس کی مزید تائید جامع ترمذی نمبر 1987 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے جس میں اللہ تعالیٰ 
سے ڈرنے اور کسی نیک عمل سے سرزد ہونے والے )معمولی (گناہ کو مٹانے کی تلقین کی گئی ہے۔ 
امام مالک کی موطاء کتاب 2ء حدیث نمبر 37 میں موجود ایک اور حدیث میں حضور نبی اکرم صلی 
اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو نصیحت کی ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت قدم رہنے کی 


پوری کوشش کریں: خواہ وہ اس پر عمل کریں۔ یہ مکمل طور پر کرنے کے قابل نہیں ہے ,لہٰذاء ایک 
مسلمان کا فرض ہے کہ وہ اپنی نیت اور جسمانی عمل کے ذریعے الہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں اس کو 
ج>یحففرف اغظطا کی گی سے اھ پوزا کر میں کمال کاستل کرک کارسىک ھی کیا کات 

کیونکہ یہ ممکن نہیں ہے۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ کوئی شخص اپنے جسمانی اعمال کے ذریعے اللہ تعالیٰ کی اطاعت پر ثابت 
قدم نہیں رہ سکتاء بغیر اپنے دل کی صفائی کے۔ جیسا کہ سنن ابن ماجہ نمبر 3984 میں موجود ایک 
حدیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ جسم کے اعضاء صرف اسی صورت میں کام کریں گے جب روحانی 
قلب پاک ہو۔ دل کی پاکیزگی صرف قرآن پاک کی تعلیمات اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی سنتوں 

کو حاصل کرنے اور ان پر عمل کرنے سے حاصل ہوتی ہے۔ 


ثابت قدمی کا تقاضا ہے کہ وہ اپنی زبان پر قابو رکھے جیسا کہ یہ دل کا اظہار کرتی ہے۔ زبان پر 
قابو رکھے بغیر اللہ تعالیٰ کی اطاعت ممکن نہیں۔ جامع ترمذی نمبر 2407 میں موجود حدیث میں اس 


آخر میں اگر اللہ تعالیٰ کی ثابت قدمی میں کوئی کمی واقع ہو جائے تو اللہ تعالیٰ سے سچی توبہ کرنی 
چاہیے اور اگر لوگوں کے حقوق کا تعلق ہو تو ان سے استغفار کرنا چاہیے۔ باب 46 الاحقافء آیت 
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بے شک جن لوگوں نے کہا کہ ہمارا رب اللہ ہے پھر وہ راہ راست پر رہے؛ ان پر نہ کوئی خوف 
“ہوگا اور نہ وہ غمگین ہوں گے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی نصیحت کی کہ جب قانونی سزاؤں کو نافذ کرنے کی بات 
ہو تو وہ نرمی نہ برتیں۔ 


معاشرہ تنزلی کا شکار نظر آنے کی ایک بڑی وجہ یہ ہے کہ لوگوں نے انصاف کرنا چھوڑ دیا ہے۔ 
صحیح بخاری نمبر 6787 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
ایک مرتبہ تنبیہ کی ہے کہ پچھلی قومیں تباہ ہوئیں کیونکہ حاکم کمزوروں کو سزا دیتے تھے جب وہ 
قانون توڑتے تھے لیکن امیر اور بااثر کو معاف کر دیتے تھے۔ حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلم نے سربراہ مملکت ہونے کے ناطے اس حدیث میں یہاں تک اعلان فرمایا کہ اگر ان کی اپنی 
بیٹی نے کوئی جرم کیا تو وہ اس پر پوری قانونی سزا نافذ کریں گے۔ اگرچہ عوام الناس کے ارکان 
اس پوزیشن میں نہیں ہوں گے کہ وہ اپنے قائدین کو صرف اپنے اعمال پر قائم رہنے کا مشورہ دے 
سکیں لیکن وہ اپنے تمام معاملات اور اعمال میں انصاف سے کام لے کر ان پر بالواسطہ اثر ڈال 
سکتے ہیں۔ مثال کے طور پر؛ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد جیسے کہ ان کے بچوں کے 
ساتھ برابری کا سلوک کرتے ہوئے انصاف سے کام لینا چاہیے۔ سنن ابوداؤد نمبر 3544 میں موجود 
حدیث میں خاص طور پر اس کی نصیحت کی گئی ہے۔ انہیں چاہئے کہ وہ اپنے تمام کاروباری 
تعائلات مین 'عنل ز الضات سے کامالین خزاء اوہ کسی کے ساتھ اعاملہ کریں: اگر لوگ انقزادی سظم 
پر انصاف کے ساتھ کام کریں تو کمیونٹیز بہتر طور پر بدل سکتی ہیں اور اس کے نتیجے میں وہ 
لوگ جو بااثر عہدوں پر ہیں جیسے کہ سیاست دانء چاہے وہ چاہیں یا نہ چاہیںء انصاف سے کام لیں 


گے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی مشورہ دیا کہ وہ ناقدین کے الزام سے نہ ڈریں۔ 


ایک مسلمان کو ہمیشہ یاد رکھنا چاہیے کہ لوگ دو طرح کے ہوتے ہیں۔ سب سے پہلے صحیح طریقے 
سے رہنمائی کرتے ہیں کیونکہ دوسروں پر ان کی تنقید کی بنیاد قرآن پاک میں موجود تنقید اور 
نصیحت اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات پر ہوتی ہے۔ یہ قسم ہمیشہ تعمیری رہے گی 
اور دونوں جہانوں میں نعمتوں اور اللہ تعالیٰ کی رضا کی طرف رہنمائی کرے گی۔ یہ لوگ دوسروں 
کی زیادہ یا کم تعریف کرنے سے بھی گریز کریں گے۔ دوسروں کی زیادہ تعریف کرنا انہیں مغرور 
اور تکبر کا باعث بن سکتا ہے۔ دوسروں کی تعریف کرنے سے وہ کاہل بن سکتے ہیں اور انہیں 


اچھے کام کرنے سے روک سکتے ہیں۔ یہ ردعمل اکثر بچوں میں دیکھا جاتا ہے .اسلام کی تعلیمات 
کے مطابق تعریف کرنے سے دوسروں کو دنیاوی اور دینی دونوں معاملات میں زیادہ محنت کرنے 
کی ترغیب ملے گی اور یہ انہیں تکبر کرنے سے روکے گا۔ اس لیے اس شخص کی تعریف اور 
تعمیری تنقید کو قبول کرنا چاہیے اور اس پر عمل کرنا چاہیے خواہ وہ کسی اجنبی کی طرف سے ہی 
کیوں نہ ہو۔ 


دوسری قسم کے لوگ اپنی خواہشات کی بنیاد پر تنقید کرتے ہیں۔ یہ تنقید زیادہ تر غیر تعمیری ہے اور 
صرف کسی کے خراب مزاج اور رویے کو ظاہر کرتی ہے۔ یہ لوگ اکثر دوسروں کی تعریف کرتے 
ہیں کورنکہ ود انی خوانقات کی شیاة پر کا کر کے ہیں رق دردوں کے سی الات کا نک بل کیا یا 
0 0پ 
کسی عزیز کی طرف سے ہی کیوں نہ ہو کیونکہ یہ تنقید کے معاملے میں غیر ضروری طور پر اداس 
اور تعریف کے معاملے میں تکبر کا باعث بنتا ہے۔ 


یہ یاد رکھنا ضروری ہے کہ جو شخص دوسروں کی زیادہ تعریف کرتا ہے وہ اکثر ان پر بھی تنقید 
کرتا ہے۔ جس اصول پر عمل کرنا چاہیے وہ یہ ہے کہ وہ صرف اسلام کی تعلیمات پر مبنی تنقید اور 
تعریف قبول کریں۔ باقی تمام چیزوں کو نظر انداز کرنا چاہیے اور ذاتی طور پر نہیں لینا چاہیے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی حق پر قائم رہنے اور اس تک پہنچنے کے لیے بھرپور 
شش کرنے کی تلقین کی۔ 


جامع ترمذی نمبر 1971 میں موجود حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سچائی 
کی اہمیت اور جھوٹ سے اجتناب فرمایا۔ پہلا حصہ نصیحت کرتا ہے کہ سچائی نیکی کی طرف لے 
جاتی ہے جو بدلے میں جنت کی طرف لے جاتی ہے۔ جب کوئی شخص سچائی پر قائم رہتا ہے تو اللہ 
تعالیٰ اسے سچا شخص لکھتا ہے۔ 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ سچائی تین سطحوں کے طور پر۔ پہلا وہ ہے جب کوئی شخص اپنی نیت 
اور اخلاص میں سچا ہو۔ یعنی وہ صرف اللہ تعالیٰ کی رضا کے لیے کام کرتے ہیں اور شہرت جیسے 
باطل مقاصد کے لیے دوسروں کو فائدہ نہیں پہنچاتے۔ درحقیقت یہی اسلام کی بنیاد ہے کیونکہ ہر عمل 
کا فیصلہ نیت پر ہوتا ہے۔ اس کی تصدیق صحیح بخاری نمبر 1 میں موجود ایک حدیث سے ہوتی ہے۔ 
اگلا درجہ وہ ہے جب کوئی اپنے قول سے سچا ہو۔ حقیقت میں اس کا مطلب ہے کہ وہ ہر قسم کے 
زبانی گناہوں سے بچتے ہیں نہ کہ صرف جھوٹ۔ جیسا کہ دوسرے زبانی گناہوں میں ملوث ہونے والا 
حقیقی سچا نہیں ہو سکتا۔ اس کے حصول کا ایک بہترین طریقہ جامع ترمذی نمبر 2317 میں موجود 
حدیث پر عمل کرنا ہے جس میں یہ نصیحت کی گئی ہے کہ انسان اپنے اسلام کو صرف اسی صورت 
میں بہترین بنا سکتا ہے جب وہ ان چیزوں میں ملوث ہونے سے گریز کرے جن سے اسے کوئی 
سروکار نہیں۔ زبانی گناہوں کی اکثریت اس لیے ہوتی ہے کہ مسلمان کسی ایسی بات پر بحث کرتا ہے 
جس سے انہیں کوئی سروکار نہیں ہوتا۔ آخری مرحلہ اعمال میں سچائی ہے۔ یہ اللہ سبحانہ وتعالیٰ کی 
مخاعاق اطافخ ان کے اخقام کی تسا: ین کی ساسترن سے اگات ارت تر ق اھ طلای ال عانۂ 
وسلم کی روایات کے مطابق تقدیر پر صبر کرنے سے حاصل ہوتا ہے بغیر خوشامد اٹھانے یا غلط 
بیانی کے۔ اسلام کی تعلیمات جو کسی کی خواہشات کے مطابق ہوں۔ انہیں تمام اعمال میں اللہ تعالیٰ کی 
طرف سے مرتب کردہ درجہ بندی اور ترجیحی ترتیب کی پابندی کرنی چاہیے۔ 


سچائی کے ان درجات کے برعکس یعنی جھوٹ بولنے کے نتائجء زیر بحث مرکزی حدیث کے مطابق 
یہ ہیں کہ یہ معصیت کی طرف لے جاتا ہے جس کے نتیجے میں جہنم کی آگ لگ جاتی ہے۔ جب 
کوئی اس رویہ پر قائم رہے گا تو وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے بہت بڑا جھوٹا لکھا جائے گا۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی ہمیشہ نصیحت کرنے کی نصیحت کی۔ 


مسلمانوں کے لیے یہ ضروری ہے کہ وہ اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لیں کیونکہ اللہ تعالیٰ کے 
علاوہ کوئی ان سے بہتر واقف نہیں ہے۔ جب کوئی ایمانداری سے اپنے اعمال کا خود فیصلہ کرے گا 


تو یہ انہیں اپنے گناہوں سے سچے دل سے توبہ کرنے اور نیک اعمال کی طرف ترغیب دینے کی 
ترغیب دے گا۔ لیکن جو اپنے اعمال کا باقاعدگی سے جائزہ لینے میں ناکام رہے گا وہ غفلت کی 
زندگی گزارے گا جس کی وجہ سے وہ سچے دل سے توبہ کیے بغیر گناہ کر بیٹھتے ہیں۔ یہ شخص 
قیامت کے دن اپنے اعمال کا تولنا بہت مشکل پائے گا۔ درحقیقتء یہ انہیں جہنم میں پھینکنے کا سبب 
بن سکتا ہے۔ 


ایک ہوشیار کاروباری مالک ہمیشہ اپنے کھاتوں کا باقاعدگی سے جائزہ لے گا۔ یہ اس بات کو یقینی 
بنائے گا کہ ان کے کاروبار کی سمت درست سمت میں چل رہی ہے اور یہ یقینی بنائے گا کہ وہ تمام 
ضروری اکاؤنٹس جیسے کہ ٹیکس ریٹرن کو درست طریقے سے مکمل کرتے ہیں۔ لیکن بیوقوف 
کاروباری مالک باقاعدگی سے اپنے کاروبار کا حساب نہیں لے گا۔ یہ منافع میں نقصان اور ان کے 
کھاتوں کی صحیح طریقے سے تیاری میں ناکامی کا باعث بنے گا۔ جو لوگ اپنے اکاؤنٹس کو صحیح 
طریقتے سے حکومنٹ کے پائن جع کراتے میں ناکام رہکے ہیں نہیں جرماتے کا سامتا کردا پڑتا ہے 
جو ان کی زندگی کو مزید مشکل بنا دیتا ہے۔ لیکن نوٹ کرنے کی اہم بات یہ ہے کہ قیامت کے ترازو 
کے لیے کس کے اضال کاکوبٹ:اندازہ لگائے اوت اتنج :تال کرکی می تاکاتی کی :نز ا مین مالیٰ 
جرمانہ شامل نہیں ہے۔ اس کی سزا زیادہ سخت اور واقعی ناقابل برداشت ہے۔ باب 99 زلزالء آیات 
:7-8 


پس جو کوئی ذرہ برابر نیکی کرے گا وہ اسے دیکھ لے گا۔ اور جو کوئی ذرہ برابر برائی کرے گا " 
وہ سے ٹیکھ لے گا 


حضرت عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو مسلمانوں پر رحم کرنے بوڑھوں کی عزت کرنے 
چھوٹوں سے ہمدردی کرنے اور علم والوں کا احترام کرنے کا مشورہ دیا۔ 


جامع ترمذی نمبر 1921 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ جو شخص چھوٹوں پر رحم کرنے؛ بڑوں کا احترام اور حکم دینے میں ناکام رہے تو 
وہ سچے مسلمانوں میں سے نہیں ہے۔ نیکی اور برائی سے روکنا۔ 


تمام لوگوں کے ساتھ ان کے عقیدےء عمر یا سماجی حیثیت سے قطع نظر احترام اور مہربانی سے 
پیش آنا چاہیے۔ درحقیقت کوئی شخص اس وقت تک سچا مومن نہیں ہو سکتا جب تک کہ وہ دوسروں 
کے لیے وہی پسند نہ کرے جو وہ اپنے لیے پسند کرتا ہے جس کی نصیحت جامع ترمذی نمبر 2515 
میں موجود حدیث میں آئی ہے۔ 


نوجوانوں پر رحم کرنے میں ان کو اللہ تعالیٰ کی اطاعت کی طرف رہنمائی کرناء اس کے احکام کی 
تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق صبر 
کے ساتھ تقدیر کا سامنا کرنا شامل ہے۔ یہ مثال کے طور پر رہنمائی کے ذریعہ کیا جانا چاہئے کیونکہ 
یہ دوسروں کو خاص طور پر نوجوانوں کی رہنمائی کرنے کا سب سے مؤٹر طریقہ ہے۔ انہیں صرف 
اچھے لوگوں کا ساتھ دینے کی ترغیب دی جانی چاہئے کیونکہ ایک شخص اپنے ساتھیوں کی منفی یا 
مثبت خصوصیات کو اپناتا ہے۔ سنن ابوداؤد نمبر 4833 میں موجود ایک حدیث میں اس کی طرف 
آشازہ کیا گیا ہے۔ آخں مین انہیں یۃ یکاتا جاہتے کہ اسلام ایک ساتۃ اؤن انان عذیب ہے جو انہیں کائی 
خان سید کی اوت ا ہے سن ارد ا قرت 2006 سح سورد کیک ین ای کی ظرت آفان 


بزرگوں کا احترام کرنے میں ان کے ساتھ صبر کرنا اور ان سے بحث نہ کرنا شامل ہے۔ ایک مسلمان 
بڑوں سے اختلاف کر سکتا ہے لیکن حسن اخلاق اور احترام کا ہر حال میں خیال رکھنا چاہیے۔ ان کی 
ہر وقت مدد کی جانی چاہیے جس میں جسمانیء جذباتی اور مالی مدد شامل ہے۔ سیدھے الفاظ میں 
کوئی بزرگوں کے ساتھ کیسا سلوک کرتا ہے وہ یہ ہے کہ جب وہ بوڑھے ہو جائیں گے تو دوسرے ان 
کے ساتھ کیسا سلوک کریں گے۔ 


آخر میںء ایک مسلمان کو اسلامی علم کے مطابق نرمی سے نیکی کا حکم دینا اور برائی سے منع 
کرنا چاہیے۔ سختی اکثر لوگوں کو سچائی سے دور دھکیل دیتی ہے۔ ایک مسلمان کو اس فرض کو 
جاری رکھنا چاہیے خواہ اس سے لوگوں پر اثر پڑے یا نہ پڑے کیونکہ یہ ان کے اختیار میں نہیں ہے۔ 
انہیں ان کی خلوص نیت اور کوششوں کا صلہ ملے گا۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی نصیحت کی کہ دولت کو صرف امیروں میں گردش کرنے 
کی اجازت نہ دیں۔ 


صحیح بخاری نمبر 6444 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
تنبیہ کی ہے کہ دنیا میں جو امیر ہیں وہ آخرت میں غریب ہی رہیں گے جب تک کہ وہ اپنا مال صحیح 
. طریقے سے خرچ نہ کریں لیکن یہ لوگ تعداد میں تھوڑے ہیں۔ 


اس کا مطلب یہ ہے کہ دولت مندوں کی اکثریت غلط طریقے سے اپنا مال ان چیزوں پر خرچ کرتے 
ہیں جو یا تو فضول ہیں اور اس وجہ سے انہیں آخرت میں کوئی فائدہ نہیں ہوتا یا وہ ایسے گناہوں پر 
خرچ کرتے ہیں جو ان کے لیے دونوں جہانوں میں بوجھ بن جائیں یا وہ خرچ کرتے ہیں۔ حلال چیزوں 
پر اس طرح سے جس کو اسلام ناپسند کرتا ہے جیسے فضول خرچی یا اسراف۔ ان وجوہات کی بنا پر 
قیامت کے دن امیر غریب ہو جائیں گے کیونکہ ان کا حساب ہوگا اور ان پر سزا بھی دی جائے گی۔ 


اس کے علاوہ جو لوگ اپنا مال صحیح طریقے سے خرچ نہیں کر پاتے ہیں وہ دیکھیں گے کہ ان کا 
مال انہیں ان کی قبر پر چھوڑ دیتا ہے اور وہ آخرت کو خالی ہاتھ مفلس کی طرح پہنچ جائیں گے۔ 
جامع ترمذی نمبر 2379 میں موجود ایک حدیث میں اس کی تنبیہ کی گئی ہے۔ میت دوسروں کے لیے 
مال چھوڑے گا جب تک کہ وہ اس کے لیے جوابدہ ہوں۔ 


آخر کارء جیسا کہ دولت مند اپنی دولت کمانے؛ ذخیرہ اندوزی کرنے؛ محفوظ کرنے اور بڑھانے میں 
مشغول ہوتے ہیں یہ انہیں اعمال صالحہ سے غافل کر دیتے ہیں جو کہ قیامت کے دن کسی کو امیر 
بنا دے گی۔ درحقیقتء اس سے محروم ہونے سے وہ غریب ہو جائیں گے۔ 


یہ جاننا ضروری ہے کہ دولت کو صحیح طریقے سے خرچ کرنا نہ صرف صدقہ کرنا ہے بلکہ اس 
میں فضول خرچی یا اسراف کے بغیر ان کی ضروریات اور اپنے زیر کفالت افراد کی ضروریات پر 


۴ 


حقیقی امیر وہ ہے جو اپنی دولت کا صحیح استعمال کرے جیسا کہ اسلام نے بتایا ہے۔ یہ شخص دنیا 
اور آخرت میں امیر ہوگا۔ اور یہ رویہ زیادہ دولت رکھنے پر منحصر نہیں ہے۔ دولت کا جتنی بھی 
مقدار صحیح طریقے سے استعمال کی جائے وہ امیر بننے کا سبب بنے گی چاہے اس کے پاس بہت 
کم دولت ہو۔ درحقیقت یہ شخص اپنی دولت اپنے ساتھ آخرت تک لے جاتا ہے اور یہ رویہ انہیں فارغ 
وقت فراہم کرتا ہے جس سے وہ نیک اعمال انجام دیتا ہے جس سے آخرت میں ان کی دولت میں 
اإضافہ ہوتا ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی مشورہ دیا کہ وہ لوگوں کے لیے اپنے دروازے بند نہ 
کریں۔ 


صحیح مسلم نمبر 6586 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اعلان فرمایا کہ امت مسلمہ ایک جسم کی مانند ہے۔ جسم کے کسی حصے میں درد ہو تو باقی جسم 
اس کے درد میں شریک ہوتا ہے۔ 


یہ حدیثء بہت سے دوسرے لوگوں کی طرے: اپنی زندگی میں اس قدر خودغرض نہ ہونے کی اہمیت 
کی طرف اشارہ کرتی ہے اور اس طرح برتاؤ کرتی ہے کہ گویا کائنات ان کے اور ان کے مسائل کے 
گرد گھوم رہی ہے۔ شیطان ایک مسلمان کو اپنی زندگی اور اپنے مسائل پر اس قدر توجہ مرکوز 
کرنے کی ترغیب دیتا ہے کہ وہ بڑی تصویر پر توجہ دینے سے محروم ہو جاتا ہے جس کی وجہ سے 
وہ بے صبری کا باعث بنتا ہے اور وہ دوسروں سے غافل ہو جاتا ہے اور اپنے وسائل کے مطابق 
دوسروں کی مدد کرنے میں اپنا فرض ادا نہیں کرتا۔ ایک مسلمان کو یہ بات ہمیشہ ذہن میں رکھنی 
چاہیے اور دوسروں کی مدد کرنے کی کوشش کرنی چاہیے جہاں تک وہ کر سکتے ہیں۔ یہ مالی مدد 
سے آگے تک پھیلا ہوا ہے اور اس میں تمام زبانی اور جسمانی مدد شامل ہے جیسے کہ اچھا اور 
کات نہد 


مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ خبروں کا باقاعدگی سے مشاہدہ کریں اور جو پوری دنیا میں مشکل حالات 
میں ہیں۔ یہ انہیں خودغرض بننے سے بچنے اور دوسروں کی مدد کرنے کی ترغیب دے گا۔ درحقیقت 
جس کو صرف اپنی فکر ہوتی ہے وہ جانور سے بھی کم تر ہے جیسا کہ وہ اپنی اولاد کا خیال رکھتا 
ہے۔ درحقیقت ایک مسلمان کو عملا اپنے خاندان سے بڑھ کر دوسروں کا خیال رکھتے ہوئے جانوروں 
سے ار ہوک چاے۔ 


اگرچہ ایک مسلمان دنیا کے تمام مسائل کو دور نہیں کر سکتا لیکن وہ اپنا کردار ادا کر سکتا ہے اور 
اپنے وسائل کے مطابق دوسروں کی مدد کر سکتا ہے جیسا کہ اللہ تعالیٰ کا حکم اور توقع یہی ہے۔ 


عمر رضی اللہ عنہ نے اگلے خلیفہ کو بھی نصیحت کی کہ طاقتور کو کمزور پر ظلم کرنے کی 
اجازت نہ دیں۔ 


حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 43940 میں موجود ایک حدیث میں 
برائیوں پر اعتراض کرنے کی اہمیت بتائی ہے۔ اس حدیث سے صاف ظاہر ہوتا ہے کہ تمام مسلمانوں 
پر ہر قسم کے اعتراض کرنا فرض ہے۔ ان کی طاقت اور ذرائع کے مطابق برائی کا۔ سب سے کم 
درجہ؛ جیسا کہ اس حدیث میں بیان کیا گیا ہے برائی کو دل سے رد کرنا ہے۔ 


اس سے ظاہر ہوتا ہے کہ اندرونی طور پر برے کاموں کی منظوری ان چیزوں میں سے ایک بدترین 
چیز ہے جو حرام ہیں۔ درحقیقت حضور نبی اکرم صلی الله علیہ وآلہ وسلم نے سنن ابوداؤد نمبر 4345 
میں موجود حدیث میں تنبیہ فرمائی ہے کہ جو شخص برائی کے وقت حاضر ہو اور اس کی مذمت 
کرے وہ اس شخص کی طرح ہے جو موجود نہیں تھا۔ .لیکن جو غائب تھا اور برائی کو منظور کرتا 
تھا وہ اس شخص کی طرح ہے جو اس کے ارتکاب کے وقت موجود تھا۔ 


برائی پر اعتراض کرنے کے پہلے دو پہلو جن کا ذکر مرکزی حدیث میں زیر بحث آیا ہے وہ جسمانی 
افعال اور گفتگو سے ہیں۔ یہ صرف اس مسلمان پر فرض ہے جس میں ایسا کرنے کی طاقت ہو مثال 
کے طور پرہ انہیں ان کے فعل یا قول سے کوئی نقصان نہیں پہنچے گا۔ 


نوٹ کرنا ضروری ہے برائی پر ہاتھ سے اعتراض کرنے کا مطلب لڑائی نہیں ہے۔ اس سے مراد 
دوسروں کے برے اعمال کو درست کرنا ہے جیسے کسی کے حقوق کو لوٹانا جس کی غیر قانونی 
خلاف ورزی کی گئی ہو۔ جو شخص ابھی تک ایسا کرنے کی پوزیشن میں ہو وہ ایسا کرنے سے باز 
رہےە سنن ابوداؤد نمبر 4338 میں موجود ایک حدیث میں عذاب کی تنبیہ کی گئی ہے۔ 


جامع ترمذی کی حدیث نمبر 2191 میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے مسلمانوں کو 
نصیحت کی ہے کہ حق بات کہنے میں مخلوق سے نہ ڈریں۔ درحقیقت مخلوق کے خوف کو بری 
چیزوں پر اعتراض کرنے سے روکنے والے کو وہ شخص قرار دیا گیا ہے جو اپنے آپ سے نفرت 
کرتا ہے اور قیامت کے دن اللہ تعالیٰ اس پر تنقید کرے گا۔ سنن ابن ماجہ نمبر 4008 میں موجود 


حدیث سے اس کی تصدیق ہوتی ہے۔ غور طلب ہے کہ اس سے مراد وہ نہیں ہے جو نقصان کے 
خوف سے خاموش رہے کیونکہ یہ ایک قابل قبول عذر ہے بلکہ اس سے مراد وہ شخص ہے جو 
خاموش رہتا ہے کیونکہ لوگوں کی آنکھوں میں سٹیٹس 


سنن ابوداؤد نمبر 4341 میں موجود حدیث میں بتایا گیا ہے کہ جب دوسرے ان کی حرص کو مانیں؛ 
ان کی غلط آراء اور خواہشات کی پیروی کریں اور مادی دنیا کو آخرت پر ترجیح دیں تو انسان اپنے 
افعال اور گفتگو سے بری چیزوں پر اعتراض کرنا چھوڑ سکتا ہے۔ یہ نتیجہ اخذ کرنے کے لیے کسی 
عالم کی ضرورت نہیں کہ یہ وقت آ گیا ہے۔ باب 5 المائدۃء آیت 105۔ 


اے لوگو جو ایمان لائے ہوء تم پر تمہاری ہی ذمہ داری ہے۔ جو لوگ گمراہ ہو گئے ہیں وہ تمہیں ' 
...کوئی نقصان نہیں پہنچائیں گے جب کہ تم ہدایت پا چکے ہو 


لیکن یہ جاننا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو اپنے زیر کفالت افراد کے حوالے سے اس اہم فرض کو 
جاری رکھنا چاہیے کیونکہ سنن ابوداؤد نمبر 2928 میں موجود ایک حدیث کے مطابق یہ ان پر فرض 
ہے اور ان کے بارے میں جو وہ جسمانی اور زبانی طور پر محسوس کرتے ہیں۔ سے محفوظ کیونکہ 
یہ اعلیٰ رویہ ہے۔ 


جو برائیاں ظاہر ہیں ان پر اعتراض کرنا وہ چیز ہے جو زیر بحث مرکزی حدیث ہے۔ یعنی یہ 
مسلمانوں کو اجازت نہیں دیتا کہ وہ دوسروں کی جاسوسی کریں تاکہ اعتراض کرنے کے لیے بری 
چیزیں تلاش کریں۔ اس سلسلے میں جاسوسی اور اس سے وابستہ کوئی بھی چیز حرام ہے۔ باب 49 


:الحجرات؛ آیت 12 


...اے وہ لوگو جو ایمان لائے ہو ...جاسوسی نہ کرو” 


یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ ایک مسلمان کو اپنی خواہشات پر نہیں بلکہ اسلام کی تعلیمات کے 
مطابق برائی پر اعتراض کرنا چاہیے۔ ایک مسلمان یقین کر سکتا ہے کہ وہ اللہ تعالیٰ کے لیے کام کر 
رہے ہیںء جب کہ وہ نہیں ہیں۔ یہ اس وقت ثابت ہوتا ہے جب وہ برائی پر اس طرح اعتراض کرتے 
ہیں جو اسلام کی تعلیمات سے متصادم ہے۔ درحقیقت جس چیز کو نیکی سمجھا جاتا ہے وہ اس منفی 
رویہ کی وجہ سے گناہ بھی بن سکتا ہے۔ 


ایک مسلمان کو قرآن پاک کی تعلیمات اور رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کے مطابق نرمی 
اور منصفانہ طریقے سے برائی پر اعتراض کرنا چاہیے۔ ان خصوصیات کا مخالف صرف لوگوں کو 
خلوص دل سے توبہ کرنے سے دھکیل دے گا اور غصہ کرنے کے نتیجے میں مزید گناہوں کا باعث 


ایک عمدہ رول ماڈل 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی شہادت کے بعد آپ رضی اللہ عنہ کو بستر پر بٹھا دیا گیا اور لوگوں 
نے آپ کو گھیر لیا اور آپ کے لیے دعائیں مانگیں۔ علی ابن ابی طالب رضی اللہ عنہ نے ان کے لیے 
دعا کی اور کہا کہ کوئی ایسا نہیں ہے کہ وہ اللہ عزوجل سے ملاقات کو عمر رضی اللہ عنہ سے زیادہ 
اپنے اعمال کے ساتھ پسند کرے۔ صحیح بخاری نمبر 3685 میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی 

ہے: 


یہ ایک اچھے رول ماڈل کے انتخاب کی اہمیت کی نشاندہی کرتا ہے۔ 


تاریخ کے اوراق پلٹیں تو بہت سے ایسے لوگ نظر آئیں گے جنہوں نے بڑی دنیاوی کامیابیاں حاصل 
کیں اور بعض صورتوں میں ابھی تک بنی نوع انسان کو فائدہ پہنچایاء وہ کم از کم ایک ایسی چیز بھی 
دیکھیں گے جو ان کے کارناموں کو داغدار کرتی ہے۔ لیکن اگر کوئی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ 
وآلہ وسلم کی حیات طیبہ کا مشاہدہ کرے تو انہیں کامیابی اور ان گنت چیزوں کے سوا کچھ نظر نہیں 
آئے گا جن سے بنی نوع انسان کو فائدہ ہوتا ہے۔ اگر چہ ایسے لوگ موجود ہیں جو حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم پر جھوٹی تنقید کرتے ہیں لیکن آپ کی انتہائی درست اور مفصل سیرت سے 
یہ بات بالکل واضح ہے کہ جس کی تصدیق معتبر مسلم اور غیر مسلم مورخین نے کی ہے کہ یہ تنقید 
کس بنیاد پر کی گئی ہے۔ جھوٹ کے سوا کچھ نہیں .اس لیے مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ تمام رول 
ماڈلز کو ایک طرف رکھ کر حضور اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے بے عیب سیرت کا مطالعہ کریں 
اور اسے اپنائیںء کیونکہ یہ ہی دنیاوی اور دینی زندگی میں حقیقی کامیابی حاصل کرنے کا واحد 
:راستہ ہے۔ باب 3 علی عمرانء آیت 31 


کہہ دو کہ اگر تم اللہ سے محبت رکھتے ہو تو میری پیروی کرو اللہ تم سے محبت کرے گا اور ' 
تمہارے گناہ بخش دے گا“۔ 


اس دنیا میں اس سے بڑا کوئی مقصد نہیں۔ درحقیقت یہ وہ چیز ہے جس کو حاصل کرنے کے لیے 
لوگ اپنے عقیدے سے قطع نظر کوشش کرتے ہیں۔ اور الله تبارک و تعالیٰ نے یہ سب کچھ اپنے نبی 
:محمد صلی اللہ علیہ وسلم کے قدموں میں رکھا ہے۔ باب 33 الاحزاب؛ء آیت 21 
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یقیناً تمہارے لیے اللہ کے رسول میں بہترین نمونہ ہے ہر اس شخص کے لیے جو اللہ اور یوم آخرت 
کی آنید کات اؤر ان کر کرت سے تا کرت ہے 


عوسی لے ر2 کرت مھ از ار سے کاسای جا نے جو سس کے اشن 
حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کے نقش قدم پر چلے۔ لیکن اگر وہ اس کے علاوہ کوئی اور راستہ 
اختیار کرتے ہیں جو بھی داغدار کامیابی حاصل کرتے ہیں وہ بالآخر ان کے لیے بوجھ بن جائے گی 
اور بد اوت عظم و را طات گا باعتاین کات 


اچھی صحبت 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی شہادت کے بعد آپ رضی اللہ عنہ کو بستر پر بٹھا دیا گیا اور لوگوں 
نے آپ کو گھیر لیا اور آپ کے لیے دعائیں مانگیں۔ علی ابن ابی طالب رضی اللہ عنہ نے ان کے لیے 
دعا کی اور تبصرہ کیا کہ وہ ہمیشہ یہ سوچتے تھے کہ اللہ تعالیٰ انہیں اپنے دو صحابہ کے ساتھ 
رکھے گاء یعنی حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور حضرت ابوطالب علیہ السلام۔ بکر 
رضی اللہ عنہء جیسا کہ انہوں نے اکٹثر حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کو اپناء ابوبکر اور 
عمر رضی اللہ عنہما کا ذکر کرتے ہوئے سنا۔ صحیح بخاری نمبر 3685 میں موجود حدیث میں اس 

پر بحث ہوئی ہے۔ 


اس کی دنیا میں اچھی صحبت آخرت میں اچھی صحبت کا باعث بنی۔ 


صحیح بخاری نمبر 5534 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
اچھے اور برے ساتھی میں فرق بیان فرمایا۔ اچھا ساتھی عطر بیچنے والے کی طرح ہے۔ ان کا ساتھی 
یا تو کوئی عطر حاصل کرے گا یا کم از کم خوشگوار بو سے متاثر ہوگا۔ جبکہ برا ساتھی لوہار کی 
طرح ہوتا ہے اگر اس کا ساتھی اپنے کپڑے نہیں جلائے گا تو وہ ضرور دھوئیں سے متاثر ہوگا۔ 


مسلمانوں کو یہ سمجھنا چاہیے کہ وہ جن لوگوں کے ساتھ جائیں گے ان کا اثر ان پر پڑے گا چاہے یہ 
اثر مثبت ہو یا منفی ظاہر ہو یا لطیف۔ کسی کا ساتھ دینا اور اس سے متاثر نہ ہونا ممکن نہیں۔ سنن ابو 
داؤد نمبر 4833 میں موجود حدیث اس بات کی تصدیق کرتی ہے کہ ایک شخص اپنے ساتھی کے 
مذہب پر ہے۔ یعنی انسان اپنے ساتھی کی خصوصیات کو اپناتا ہے۔ اس لیے مسلمانوں کے لیے یہ 
ضروری ہے کہ وہ ہمیشہ صالحین کا ساتھ دیں کیونکہ وہ بلا شبہ ان پر مثبت اثر ڈالیں گے وہ انھیں 
اللہ تعالیٰ کی اطاعت؛ اس کے احکام کی تعمیلء اس کی ممانعتوں سے اجتناب اور صبر کے ساتھ تقدیر 
کا سامنا کرنے کی ترغیب دیں گے۔ جبکہ برے ساتھی یا تو اللہ تعالیٰ کی نافرمانی پر اکسائیں گے یا 


پھر مسلمان کو آخرت کی تیاری کے بجائے مادی دنیا پر توجہ مرکوز کرنے کی ترغیب دیں گے۔ یہ 
رویہ ان کے لیے قیامت کے دن بڑے ندامت کا باعث بنے گا خواہ وہ چیزیں حلال ہوں لیکن ان کی 
ضرورت سے زیادہ ہوں۔ 


آخر میں جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 3688 میں موجود حدیث کے مطابق ایک شخص آخرت میں ان 
لوگوں کے ساتھ ختم ہو جائے گا جس سے وہ محبت کرتا ہے ایک مسلمان کو عملی طور پر اس دنیا 
میں صالحین کے ساتھ محبت کا اظہار کرنا چاہیے۔ لیکن اگر وہ برے یا غافل لوگوں کا ساتھ دیتے ہیں 
تو اس سے ثابت ہوتا ہے کہ وہ ان سے محبت کرتے ہیں اور آخرت میں ان کی آخری منزل ہے۔ باب 
:از زخرف؛ آیت 67 43 


“اس دن قریبی دوست ایک دوسرے کے دشمن ہوں گے سوائے نیک لوگوں کے۔” 


عثمان بن عفان رضی اللہ عنہ کو خلیفہ نامزد کرنا 


اگلا خلیفہ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی شہادت کے بعد اور ان کے مشورے کی بنیاد پر انہوں نے جن چھ 
کو نامزد کیا :علی ابن ابو طالبء عثمان ابن عفان عز زبیر بن عوامء طلحہ ابن عبید اللہ سعد ابن ابی 
وقاص۔ اور عبدالرحمٰن بن عوف رضی اللہ عنہ نے ان سے ملاقات کی۔ عبدالرحمٰن رضی اللہ عنہ نے 
دوسروں پر زور دیا کہ وہ حکمرانی کے امیدواروں کو کم کر کے تین کر دیں۔ عز زبیر نے اپنا حق 
علی رضی اللہ عنہ کے حق میں چھوڑ دیا۔ طلحہ رضی اللہ عنہ نے اپنا حق عثمان رضی اللہ عنہ کے 
حق میں چھوڑ دیا۔ سعد نے اپنا حق عبدالرحمٰن رضی اللہ عنہ کے حق میں چھوڑ دیا۔ عبدالرحمٰن 
رضی اللہ عنہ نے اپنے حق سے دستبردار ہو کر باقی دو یعنی علی اور عثمان رضی اللہ عنہ کو اپنے 
ساتھی کے حق میں اپنا حق چھوڑنے کی تلقین کی۔ وہ دونوں خاموش رہے اور سوچ رہے تھے کہ کیا 
کریں۔ پھر عبدالرحمٰن رضی اللہ عنہ نے ان سے دوسروں سے مشورہ کرنے کی اجازت طلب کی تاکہ 
وہ فیصلہ کر سکیں کہ اگلا خلیفہ کون ہونا چاہیے۔ دونوں نے اس کی تجویز مان لی۔ بالآخر عبدالرحمٰن 
رضی اللہ عنہ نے عثمان رضی اللہ عنہ سے بیعت کی اور ان کے بعد سب سے پہلے بیعت کرنے 
والے علی رضی اللہ عنہ تھے۔ اس کے بعد باقی لوگوں نے بھی ان کی بیعت کی۔ صحیح بخاری نمبر 

میں موجود حدیث میں اس پر بحث ہوئی ہے۔ 3700 


یہ بات واضح ہے کہ ان میں سے ہر ایک نے اللہ تعالیٰ کے لیے مکمل اخلاص کے ساتھ عمل کیا اور 
دنیاوی اسباب سے متاثر نہیں ہوئے اور یہ کہ وہ اگلے خلیفہ کے طور پر حضرت عثمان رضی اللہ 


عنہ سے پوری طرح راضی تھے۔ 


صحیح مسلم نمبر 196 میں موجود ایک حدیث میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم نے 
نصیحت فرمائی کہ اسلام اللہ تعالیٰ کے لیے اخلاص ہے۔ 


الله تعالیٰ کے لیے اخلاص کا مطلب یہ ہے کہ اس کی طرف سے دیے گئے تمام فرائض کو احکام و 
ممنوعات کی صورت میں ادا کرناء صرف اس کی رضا کے لیے۔ جیسا کہ صحیح بخاری نمبر 1 میں 
موجود ایک حدیث سے ثابت ہے کہ سب ان کی نیت سے پرکھیں گے۔ پس اگر کوئی نیک عمل کرتے 
وقت اللہ تعالیٰ کے ساتھ مخلص نہ ہو تو اسے نہ دنیا میں اجر ملے گا اور نہ آخرت میں۔ درحقیقت 
جامع ترمذی نمبر 3154 میں موجود ایک حدیث کے مطابق جن لوگوں نے گستاخیاں کیں ان سے 
قیامت کے دن کہا جائے گا کہ وہ ان لوگوں سے اجر طلب کریں جن کے لیے انہوں نے عمل کیا جو 
ممکن نہیں ہوگا۔ باب 98 البیینہ آیت 5۔ 


اور ان کو اس کے سوا کوئی حکم نہیں دیا گیا تھا کہ وہ اللہ کی عبادت کریںە اس کے لیے خالص ہو " 
''کر۔ 


اگر کوئی اللہ تعالیٰ کی طرف اپنے فرائض کی ادائیگی میں کوتاہی کرتا ہے تو یہ اخلاص کی کمی کو 
ظاہر کرتا ہے۔ اس لیے انہیں چاہیے کہ وہ صدق دل سے توبہ کریں اور ان سب کو پورا کرنے کے 
لیے جدوجہد کریں۔ یہ بات ذہن میں رکھنا ضروری ہے کہ اللہ تعالیٰ کسی پر کبھی بھی ایسے فرائض 
کا بوجھ نہیں ڈالتا جو وہ انجام نہیں دے سکتا اور نہ ہی نبھا سکتا ہے۔ باب 2 البقرہء آیت 286۔ 


6نرشتی شاع کو ایس کی طائت اک اسر کرئی اس دای میں تا 


کے لیے مخلص ہونے کا مطلب یہ ہے کہ ہمیشہ اپنی اور دوسروں کی خوشنودی پر اس کی رضا کو 
پسند کرنا چاہیے۔ ایک مسلمان کو ہمیشہ ان اعمال کو ترجیح دینی چاہیے جو اللہ تعالیٰ کی رضا کے 
لیے ہوں۔ انسان کو چاہیے کہ دوسروں سے محبت کرے اور اپنے گناہوں کو اللہ تعالیٰ کے لیے ناپسند 
کرے نہ کہ اپنی خواہشات کے لیے۔ جب وہ دوسروں کی مدد کرتے ہیں یا گناہوں میں حصہ لینے سے 
انکار کرتے ہیں تو یہ الله تعالیٰ کی رضا کے لیے ہونا چاہیے۔ جس نے اس ذہنیت کو اپنایا اس نے اپنا 
ایمان مکمل کر لیا۔ اس کی تصدیق سنن ابوداؤد نمبر 4681 میں موجود حدیث سے ہوتی ہے۔ 


ایک سچی تعریف 


عمر بن خطاب رضی الہ عنہ کا درجہ آسمانوں پر متعین کیا گیا اور پھر زمین پر سچے نبی محمد 
صلی اللہ علیہ وسلم کے محسن کے طور پر قائم ہوا۔ وہ حق کی آواز تھے اور ہر چیز کو قرآن مجید 
اور نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات کی کسوٹی پر پرکھتے تھے۔ ان کی حکمت اور بردباری 
ہمیشہ کے لیے اس کے نشان ہیں اور ان کے ذریعے اللہ تعالیٰ نے اپنے پیغام کو تقویت بخشی اور 
حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی تائید کی۔ جب عمر رضی اللہ عنہ نے اسلام قبول کیا تو اس کے 
جھنڈے اونچے ہو گئے کیونکہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی دعا کا جواب تھا ۔ جامع ترمذی 
نمبر 3681 میں ایک حدیث میں اس پر بحث کی گئی ہے۔ اس دن سے اسلام آباد ہوا اور اس کی 
بنیادیں مضبوط ہوئیں۔ ان کی خداداد بزرگی سے مسلمانوں کی قسمت کی باری واظح ہوگئی۔ مومنوں 
کی آواز پوشیدہ رہنے کے بعد سنی گئی۔ مومنین کا جذبہ بلند ہوا اور اس نے وحی الٰہی کے دفاع کے 
لیے ایک نئی وضاحت اور عزم پیدا کیا۔ اس دن سے کافروں کا فریب اور ان کی چالیں بہت ہل گئیں۔ 
ان کی تعداد کے وزن نے طاقت کے توازن کو مزید متاثر نہیں کیا اور ان کی بدمعاشی کی حکمت 
عملی کو کھلم کھلا چیلنج کیا گیا اور ناکامی کا سامنا کرنا پڑا۔ حضرت عمر رضی اللہ عنہ کا ایمان 
بہت مضبوط تھا۔ اسلام کو چیلنج کرنے والوں کے منصوبوں کو ختم کرنے کے اس کے عزم نے 
کافروں کو اپنے طریقوں پر نظر ثانی کرنے پر مجبور کیا۔ اس نے ان کو اپنے ناقابل تردید بھروسے 
اور اللہ تعالیٰ کی اعلیٰ طاقت اور مدد پر ناقابل تلافی بھروسہ کے ذریعے عوامی طور پر چیلنج کیا۔ 
آپ نے اللہ تعالیٰ کے وعدے کو پورا ہوئے؛ اس کے دین کو قائم کرنے اور زمین پر اس کی اعلیٰ 
مرضی کی خدمت کرنے کی امید میں اہل ایمان کی مشکلات اور تکالیف میں بھی شریک کیا۔ اس کی 
ہم آہنگی اس وقت بھی بولتی تھی جب وہ خاموش تھے اس کی استقامت اس کی طاقت سے بالاتر 
تھی اس کی جہالت اس کے ارادے کو بیان کرتی تھی اس کے متعینہ الفاظ نبوت کے قریب تھے اور 
درحقیقت کئی بار وحی الٰہی سے ان کی تائید ہوتی تھی۔ صحیح بخاری نمبر 402 میں موجود ایک 
حدیث میں اس کا تذکرہ کیا گیا ہے۔ ان کے الفاظ سچائی اور انصاف سے گونجتے ہیں۔ اس کے نتیجے 
میں عمر رضی اللہ عنہ اللہ تعالیٰ اور اس کے رسول محمد صلی اللہ علیہ وسلم سے محبت کرتے تھے 

اور اپنے رب کے سوا کسی سے نہیں ڈرتے تھے۔ 


عمر بن خطاب رضی اللہ عنہ کی بابرکت زندگی کا مطالعہ کرنے سے معلوم ہوتا ہے کہ انہوں نے 
اپنی تمام تر کوششیں الہ تعالیٰ کی رضا کے لیے وقف کر دیں۔ اس نے عملی طور پر قرآن پاک اور 
حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کی روایات پر عمل کرتے ہوئے اپنے زبانی اعلان ایمان کی 
تائید کی۔ اس نے اپنی خواہشات کے مطابق احکام کا انتخاب نہیں کیاء بلکہ اس نے اللہ تعالیٰ کے 
سامنے پوری طرح سرتسلیم خم کیا اور الله تعالیٰ کے ہر حکم کو پوری تندہی سے نافذ کیا اور ہر 
ممانعت سے پرہیز کیا۔ اس کا واحد مقصد الہ تعالیٰ کو راضی کرنا تھا اور اس کے تمام قول و فعل 
اسی عظیم مقصد کی طرف تھے۔ اس رویے نے اسے روحانی طور پر مادی دنیا سے الگ ہونے کی 
ترغیب دی جس میں ان نعمتوں کو استعمال کرنا شامل ہے جو اللہ تعالیٰ کو خوش کرنے کے لیے دی 
گئی ہیں بجائے اس کے کہ وہ اپنی خواہشات کے مطابق ہو۔ اور اس نے عملی طور پر اس کی تیاری 
کے لیے اپنی کوششیں وقف کر کے آخرت سے روحانی طور پر وابستہ ہو گئے۔ یہی وہ خصوصیت 
تھی جس نے آپ صلی اللہ علیہ وسلم اور دیگر صحابہ کرام رضی الہ عنہم کو انبیاء علیہم السلام کے 
بعد سب سے بہترین جماعت بنا دیا۔ اس حقیقت کو امام ابو نعیم الاصفہانی کی ہلیۃ الاولیاء والطبقات 
الاصفیہء روایت 278 میں بیان کیا گیا ہے۔ لہٰذا مسلمانوں کو چاہیے کہ وہ قرآن مجید اور رسول اللہ 
صلی اللہ علیہ وسلم کی سنتوں کو سیکھ کر اور اس پر عمل کرتے ہوئے ان کے نقش قدم پر چلیں۔ 
السلام علیکم ورحمۃ اللہ وبرکاتہ کہ وہ بھی دونوں جہانوں میں امن و کامیابی حاصل کریں۔ 


اس کے علاوہ جب ان کی زندگی کا مطالعہ کیا جائے تو یہ بات واضح ہوتی ہے کہ قرآن پاک اور 
حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم کی روایات آنے والی نسلوں تک آسانی سے نہیں پہنچی تھیں۔ وہ 
صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کے خون: آنسوء پسینے اور قربانیوں سے ان تک پہنچے۔ بدقسمتی سے؛ 
اس حقیقت کو آج مسلمان اکثر نظر انداز کر دیتے ہیں؛ کیونکہ آج کل اسلام کی تعلیمات بہت آسانی 
سے دستیاب ہیں۔ کوئی اندازہ لگا سکتا ہے کہ عمر رضی اللہ عنہ کتنے مایوس ہوں گے اگر وہ دیکھ 
سکتے کہ مسلمانوں کی اکثریت کس طرح اسلام کی تعلیمات کو رد کرتی ہے حالانکہ وہ اور صحابہ 
کرام رضی اللہ عنہم نے اپنا سب کچھ قربان کر دیا تھا تاکہ اسلام کو قائم رکھا جا سکے۔ آنے والی 
نسلوں تک پہنچ سکتا ہے۔ بلا شبہ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو ان کی قربانیوں کا صلہ ضرور ملے 
گا لیکن مسلمانوں کو اس حقیقت کو تسلیم کرنا چاہیے کہ وہ ان کے مقروض ہیں۔ یہ اقرار صرف الفاظ 
میں نہیں بلکہ عمل سے ظاہر ہونا چاہیے۔ اس میں خلوص دل سے قرآن پاک اور نبی کریم صلی اللہ 
علیہ وسلم کی روایات کو سیکھنا اور اس پر عمل کرنا شامل ہے۔ صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کو تسلیم 


کرنےء عزت کرنے اور ان سے محبت کرنے کا یہی واحد طریقہ ہے۔ بغیر عمل کے الفاظ محبت سے 
زیادہ منافقت کے قریب ہوتے ہیں۔ 


آخر میں ہر مسلمان کھلے عام اعلان کرتا ہے کہ وہ آخرت میں حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ 
وسلمء دیگر انبیاء کرام علیہم السلام اور صحابہ کرام رضی اللہ عنہم کی صحبت کا خواہش مند ہے۔ وہ 
اکثر صحیح بخاری نمبر 3688 میں پائی جانے والی حدیث کا حوالہ دیتے ہیں جو اس بات کی تلقین 
کرتی ہے کہ انسان آخرت میں ان کے ساتھ رہے گا جس سے وہ محبت کرتا ہے۔ اور اس کی وجہ 
سے وہ اللہ تعالیٰ کے ان نیک بندوں سے اپنی محبت کا کھلم کھلا اعلان کرتے ہیں۔ لیکن یہ عجیب بات 
ہے کہ وہ کس طرح اس نتیجہ کی خواہش رکھتے ہیں اور حضور نبی اکرم صلی الہ علیہ وآلہ وسلم 
اور آپ کے صحابہ کرام رضی اللہ عنہم سے محبت کا دعویٰ کرتے ہیں پھر بھی وہ انہیں بمشکل 
جانتے ہیں کیونکہ وہ اپنی زندگی کا مطالعہ کرنے میں مصروف ہیں۔ ء کردار اور تعلیمات۔ ایک ایسے 
لوگوں سے سچی محبت کیسے کر سکتا ہے جن کو وہ جانتے تک نہیں؟ 


اس کے علاوہ جب ان لوگوں سے حضور نبی اکرم صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم اور صحابہ کرام رضی 
الله عنہم سے ان کی محبت کا ثبوت طلب کیا جائے گا تو وہ قیامت کے دن کیا کہیں گے؟ وہ کیا پیش 
کریں گے؟ اس اعلان کا ثبوت ان کی زندگی کردار اور تعلیمات کا مطالعہ اور ان پر عمل ہے۔ اس 
دلیل کے بغیر اعلان اللہ تعالیٰ قبول نہیں کرے گا۔ یہ بالکل واضح ہے کیونکہ صحابہ کرام رضی اللہ 
عنہم سے بہتر اسلام کو کسی نے نہیں سمجھا اور ان کا یہ رویہ نہیں تھا۔ انہوں نے حضور نبی اکرم 
صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم سے محبت کا اعلان کیا اور آپ صلی اللہ علیہ وآلہ وسلم کے نقش قدم پر چل 
کر عمل کے ذریعے اپنے دعوے کی تائید کی۔ اس لیے وہ آخرت میں اس کے ساتھ ہوں گے۔ 


جو لوگ یہ مانتے ہیں کہ محبت دل میں ہے اور اسے عمل سے ظاہر کرنے کی ضرورت نہیں ہے وہ 
اتنا ہی بے وقوف ہے جتنا وہ طالب علم جو امتحان کا خالی پرچہ اپنے استاد کو دے کر یہ دعویٰ کرتا 
سے پر سس ا وہ سر و ار ہے ے ےو جر ہے ہی۔ س ھچ چو شڈ 
نیچے اور پھر بھی پاس ہونے کی توقع ہے۔ 


ایسا سلوک کرنے والا اللہ تعالیٰ کے نیک بندوں سے محبت نہیں کرتاء صرف اپنی خواہشات رکھتا ہے 
اور بلاشبہ انہیں شیطان نے دھوکا دیا ہے۔ 


آخر میں یہ نوٹ کرنا ضروری ہے کہ دوسرے مذاہب کے لوگ بھی اپنے انبیاء علیہم السلام سے 
یدرک کا ذعریں کر کے ہوںہ لغ حرقاہ رد ا کے لان کم یر جاسے ارں ا کی مات ور ضل 
کرنے میں ناکام رہے وہ یقیناً قیامت کے دن ان کے ساتھ نہیں ہوں گے۔ اگر کوئی ایک لمحے کے لیے 
اس حقیقت پر غور کرے تو یہ بالکل واضح ہے۔ 


تمام تعریفیں اللہ کے لیے ہیں جو تمام جہانوں کا رب ہے اور اس کے آخری رسول محمد صلی اللہ علیہ 
وسلم ان کی آل اور صحابہ کرام پر درود و سلام ہو۔ 


:مکمل آڈیو بکس - نبی اکرم صلی اللہ علیہ وسلم کے صحابہ )رضی اللہ عنہم (کی زندگی 
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اچھے کردار پر 400 سے زیادہ مفت ای بکس 
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:شیخ پوڈ ای بکس کے براہ راست پی ڈی ایف لنکس 
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